﻿ÎNȚEPȚII ȘI FILOZOFI AI INDIEI ANTICE G M BON HARD-LEVIN A V GERASIMOV Bongard-Levin Grigory Maksimovici (născut în ) este specialist în istoria și cultura Indiei, Asiei Centrale și de Sud, doctor în științe istorice, cercetător principal la Institutul de Studii Orientale al Academiei de Științe a URSS, laureat al J Premiul Nehru Deține peste de lucrări științifice, inclusiv mai multe monografii: "India of the Mauryan era" (M , ), "Ancient India" (M , , împreună cu G F Ilyin), "History of India" (M , , împreună cu K A Antonova și G G Kotovsky), "Studies in Ancienf India and Central Asia" (Calcutta ), etc Călătoriile științifice în India și Sri Lanka i-au permis lui G M Bongard-Levin să colecteze noi materiale despre vechile indiene cultură Gerasimov Alexander Viktorovich - cercetător al problemelor culturii Indiei antice, cercetător la Institutul de Studii Orientale al Academiei de Științe a URSS Născut la Moscova în , a absolvit Facultatea de Istorie a Universității de Stat din Moscova și a finalizat studii postuniversitare la Institutul de Studii Orientale cu o diplomă în filologie indiană veche Și-a susținut teza de doctorat pe tema "At-Harvaveda" ca sursă de istorie a culturii indiene antice" A V Gerasimov este autorul unui număr de lucrări despre religia și filosofia Indiei A fost în misiuni științifice în India și Pakistan ACADEMIA DE ȘTIINȚE A URSS DEPARTAMENTUL DE ISTORIE CULTURĂ POPORELE ORIENTULUI Materiale și cercetare Editura "Nauka" INSTITUTUL DE STUDII ORIENTALE G M BONIARD-LEVIN A V GERASIMOV ÎNȘTEVI ȘI FILOSOFII INDIEI ANTICE Câteva probleme ale patrimoniului cultural Ediția principală a literaturii orientale Moscova f B Echipa editorială A, N Boldyrev, I S Braginsky, B G Gafurov, A E Gluskina, O K Dreyer, I M Dyakonov, L N Kononov, A D Litman, W G Lukonin, Yu A Petrosyan (președinte), B B Piotrovski, V M Solntsev, O L Fishman (secretar executiv), E P Chelyshev Bongard-Levin G M , Gerasimov A V B Înțelept și filozof al Indiei antice M , redactor principal al editurii de literatură orientală "Nauka", p țară (serie "Cultura popoarelor din Orient") Cartea introduce cititorul în filozofia, știința și religiile Indiei antice, vorbește despre ideile mitologice ale indienilor, trăsăturile învățăturilor religioase și filozofice care au avut un impact semnificativ asupra dezvoltării culturii nu numai în India însăși, ci și în multe alte ţări din Orient - ( )- - F B (c) Redacția principală de literatură orientală a editurii Nauka, INTRODUCERE Nu întâmplător India antică este numită țara înțelepților și a gânditorilor Această caracteristică tradițională este, fără îndoială, asociată cu nivelul înalt de dezvoltare al științei, filosofiei și culturii spirituale indiene în ansamblul trecutului îndepărtat Aici, deja în zorii civilizației, cunoașterea era tratată cu un respect deosebit, ba mai mult, evlavie; atingerea ei a fost declarată scopul vieții umane "Chiar și zeii îi invidiază pe înțelepți", spune una dintre lucrările canonului budist, "Dhammapada " "Dacă cineva vorbește sau face cu adevărată cunoaștere, atunci fericirea îl urmează ca o umbră necruțătoare " De-a lungul secolelor, indienii au purtat memoria creatorilor sistemelor filozofice originale și ai școlilor științifice - matematicieni, astronomi, gramaticieni, și-au numit gânditorii, oamenii de știință, scriitorii și poeții remarcabili "mari înțelepți" Cu adevărat colosal a fost impactul acestei civilizații antice asupra culturii umane Schiller, Goethe, Shelley, Heine, Hugo, Frans, Rolland, T Mann, Kant, Schelling, Hegel, Schopenhauer au manifestat un mare interes pentru filozofia, religiile, literatura și arta Indiei, iar în Rusia - Jukovski, Belinsky, L N Tolstoi , Balmont, Bunin, Vereshchagin, N Roerich și alții Multă vreme, o evaluare obiectivă a contribuției indienilor la cultura mondială a fost serios îngreunată de problemele nedezvoltate ale istoriei specifice a țării, precum și de predominanța opiniilor preconcepute și neștiințifice Pentru prima dată, monumentele indiene antice scrise au devenit cunoscute în Occident la sfârșitul secolului al XVIII-lea Europenii au fost literalmente șocați de lumea care se deschidea în fața lor, dar sentimentul natural de admirație într-o serie de cazuri a făcut loc "supercriticii", care a dus adesea la judecăți greșite despre India, istoria și cultura ei Atenția cercetătorilor s-a concentrat în primul rând pe religie și mitologie, în timp ce lucrările filozofice și științifice propriu-zise au rămas în afara câmpului lor vizual În Europa s-a stabilit noţiunea de "contemplare", "pasivitate", "stagnare" a culturii indiene O astfel de caracteristică i-a fost dată, de exemplu, de cel mai mare indolog de la sfârșitul secolului al XIX-lea Max Muller și filologul englez A McDonell Dezvoltarea indologiei occidentale a fost foarte influențată de ideile oamenilor de știință și politicienilor conservatori, în special ale lui Leyal, care au declarat imobilitate și conservator activitatea civilizației indiene antice și James Mill, care a obiectat chiar și față de termenul de "civilizație" în raport cu India din antichitate Asemenea puncte de vedere s-au datorat în mare parte faptului că savanții care le-au promovat au plecat de obicei de la criterii dezvoltate în studiul culturilor Europei și Mediteranei de Est Astfel, celebrul istoric englez W Smith a susținut că toate cele mai semnificative realizări ale culturii indiene au fost rezultatul influenței lumii greco-romane Unii cercetători au încercat să găsească comploturi creștine, imagini ale sfinților etc în textele religioase indiene antice (Poate că tocmai acestor cercetători li s-a adresat ironia lui Voltaire, care a scris că "în cărțile antice ale indienilor nu se menționează fie Adam și Noe, fie oricare dintre evenimentele istoriei noastre sacre") Din păcate, astfel de evaluări unilaterale pot fi găsite în prezent Într-o serie de lucrări, ideea "esenței de necunoscut" a civilizației indiene, incompatibilitatea sa fundamentală cu cultura altor popoare, este încă realizată În timp ce criticau pe bună dreptate eurocentrismul, unii savanți indieni au căzut adesea în cealaltă extremă - și-au pus țara în contrast cu toate celelalte civilizații, au apărat teza exclusivității și originalității sale Lucrarea colectivă în mai multe volume "Istoria și cultura poporului indian" spune că "indienii sunt caracterizați de o spiritualitate uimitoare Cultura lor, în comparație cu cea greacă, romană și europeană modernă, se remarcă prin forța spirituală, un accent constant pe conștiința interioară, pe nevoia imperativă de a contopi cu universul și principiul spiritual întruchipat în el Multe lucrări subliniază "spiritualismul", "religiozitatea atotpătrunzătoare", presupus caracteristică civilizației indiene antice În același timp, poziția privind echivalența filozofiei și religiei în acea eră îndepărtată este acceptată ca o axiomă Autorii acestor lucrări, așa cum spune, revin la ideea lui Hegel, care susținea la un moment dat că adevărata filozofie a existat în antichitate doar în Occident, în timp ce în Orient domina o "viziune religioasă asupra lumii" Toată moștenirea spirituală bogată se reduce adesea la sisteme religioase, diverse doctrine idealiste și un fel de "spiritualitate mistică" Chiar și un savant proeminent precum S Radhakrishnan a scris că gândirea indiană din trecut a căutat întotdeauna să explice natura și viața pe baza idealismului monist consecvent Filosofii idealiști moderni proclamă Upanisha- das (mai precis, linia lor idealistă) drept culmea indienilor civilizaţie Tradiția materialistă este de obicei ignorată de ei Vedanta, în opinia lor, nu este una dintre multele școli de filozofie, ci nucleul ei, care a determinat natura culturii de mai târziu a țării Fără îndoială, din mai multe motive istorice, religia și filosofia s-au dezvoltat aici într-o interacțiune complexă între ele, au experimentat influențe reciproce contradictorii Cu toate acestea, o analiză cu adevărat științifică este capabilă să dezvăluie diferențele fundamentale dintre ele și în antichitate Istoria gândirii indiene poate servi ca o confirmare a binecunoscutei poziții a lui K Marx că "filozofia este mai întâi elaborată în limitele formei religioase a conștiinței și, prin urmare, pe de o parte, distruge religia ca atare și pe de altă parte, în conținutul său pozitiv, ea însăși se mișcă în acest idealizat tradus în limbajul gândirii în sfera religioasă" (K-Marx și F Engels, Opere, vol , partea I, p ) Desigur, nu toți cercetătorii culturii indiene antice au avut o abordare părtinitoare a studiului acesteia Occidentul a oferit o întreagă galaxie de oameni de știință proeminenți, ale căror lucrări mărturisesc dorința unei analize cuprinzătoare și obiective a problemelor asociate cu acesta Pe lângă "părintele indologiei" W Jones (sfârșitul secolului al XVIII-lea), G Colbrook, C Wilkins, X Wilson, E Burnouf, X Kern, T Rhys-Davids, G Jacobi, R Garbe, A Case, care a publicat și a analizat critic cele mai importante monumente ale literaturii filozofice și religios-filosofice indiene antice La sfârşitul secolului al XIX-lea pentru prima dată a început să fie tradus în limbile vest-europene și în scrierile științifice reale ale indienilor antici S-au făcut multe în acest domeniu recent Subliniem, în special, lucrările lui A Warder (Canada), J Fillios și L Renu (Franța), E Lamotte - (Belgia), B Ruben (GDR), J Gond (Olanda), E Conze (SUA), A Beshema (Australia) În India, formarea indologiei științifice datează din a doua jumătate a secolului al XIX-lea Un rol important în aceasta îi revine remarcabilului istoric R Bhandarkar ( - ) Lucrări serioase și profunde au fost create de A Altekar, P Kane, R Mukherjee, N Dutt Un progres semnificativ în studiul problemelor generale ale istoriei culturii spirituale este asociat cu publicarea unui număr de lucrări de V Raghavan, R Thapar, V Sharma, C Jaiswal, S Chattopadhyayi, V Subbarayappy și alții Savanţi marxişti precum D Kosambi, M Roy, K Damodaran şi, desigur, D Chattopadhyaya, un cercetător remarcabil al filosofiei antice indiene, au adus o contribuţie semnificativă la dezvoltarea acestor probleme Meritele școlii naționale de indologie în studiul moștenirii culturale indiene sunt mari Spre deosebire de mulți savanți occidentali, orientaliștii ruși au considerat istoria civilizației indiene ca o parte organică a unui singur proces cultural mondial (pe care, totuși, l-au combinat cu o înțelegere profundă a unicității sale) Indicative în acest sens sunt cuvintele academicianului S F Oldenburg: "Pentru toate diferențele neîndoielnice dintre Orient și Occident, Orientul și-a construit și își construiește viața spirituală pe aceleași principii universale ca și Occidentul, trăiește după aceleași legi universale ale dezvoltare istorica " Lucrările lui I P Minaev, V P Vasiliev, S F Oldenburg, E E Obermiller și, mai ales, F I Shcherbatsky Lucrările sale despre filosofia budismului, istoria materialismului indian antic, logica, știința indiană antică în ansamblu nu și-au pierdut semnificația; dimpotrivă, originalitatea și importanța lor devin din ce în ce mai evidente în fiecare an Oamenii de știință sovietici au obținut succese notabile în acest domeniu Multe monumente ale literaturii indiene antice, texte religioase și filozofice, tratate științifice, monografii și articole dedicate dezvoltării istorice și culturale a Indiei antice și medievale timpurii au fost publicate în URSS Interesul pentru această țară din Uniunea Sovietică crește în fiecare an Cercul de oameni care doresc să se familiarizeze cu istoria sa și să înțeleagă particularitățile vieții sale spirituale este din ce în ce mai larg Lucrarea de față își propune să satisfacă acest interes cel puțin într-o oarecare măsură Titlul cărții este mai degrabă condiționat: se cunosc foarte puține lucruri despre viața și opera vechilor gânditori indieni Tradiția a păstrat uneori doar numele fondatorilor diferitelor școli filozofice și științifice În plus, faptele reale ale biografiei lor sunt împletite cu dovezi legendare și uneori este dificil să se separe evenimentele reale de cele fictive și pur mitologizate Desigur, autorii nu și-au propus sarcina de a restaura biografii specifice, ci au căutat să recreeze o imagine generală a dezvoltării culturii spirituale a Indiei antice în legătură directă cu particularitățile istoriei sale sociale și politice Cartea se deschide cu un capitol despre literatura vedica Vedele, cel mai vechi monument al literaturii, ne permit să restaurăm originile acelei culturi, ai cărei creatori au fost atât triburi și popoare indo-ariene, cât și dravidiene Specificul ideilor și ideilor acestei epoci a fost determinat de nivelul de dezvoltare al societății, unde procesul de adâncire a proprietății și a inegalității de clasă nu a dus încă la apariția unui stat Crearea primelor asociații de stat din Nord India (secolele VI-V î Hr ) poate fi corelată în timp cu apariția textelor "Upanishadelor de bază" și a așa-ziselor școli eretice Esența doctrinei budismului timpuriu devine clară numai atunci când se iau în considerare noi factori cauzați de schimbările din istoria culturală și socio-politică a țării (formarea Imperiului Mauryan) În același timp, se conturează și alte curente religioase și filozofice (jainismul, bhagavatismul), primele școli filozofice, învățătura Lokayatik, în care tendința materialistă a Upanishad-urilor își găsește continuarea În epoca Kushan (secolul I î Hr - secolul IV d Hr ), marcată de fenomene sociale și etnice semnificative în viața Indiei de Nord, "budhismul nordic" (Mahayana) a luat contur, vișnuismul și shiivismul au fost modificate considerabil, astfel de sisteme filozofice, cum ar fi ca Vaisheshika, Sankhya, yoga etc Etapa finală a antichității indiene poate fi numită perioada Gupta (secolele IV-VI), de la care ne-au ajuns numeroase mărturii ale științei, filosofiei și religiei indiene antice Din păcate, lucrările tradiției scrise antice și medievale timpurii, care acoperă o varietate de genuri și tendințe, nu pot fi întotdeauna corelate cu acuratețe cu un anumit timp istoric Problema cronologiei este una dintre cele mai dificile din știința indologică Într-o notă corectă S Radhakrishnan, "nicăieri căutarea unor dovezi istorice de încredere nu întâmpină asemenea dificultăți ca în studiul gândirii indiene" O analiză a acestor surse nu permite în niciun caz să se stabilească dacă faptul citat într-un anumit text corespunde epocii sale contemporane sau este transferat din lucrări mai vechi care nu ne-au ajuns, fie că reflectă realitatea sau este rodul teoretizarea compilatorului etc Prin urmare, autorii acestei lucrări se bazează în mod deosebit pe dovezi precis datate - informații epigrafice și lucrările autorilor antici Acest lucru face posibil, în cuvintele lui Aristotel, mai încrezător "să lupți cu armele faptelor pentru ca tot ce se află în afara câmpului probei să devină redundant" Pe baza materialelor disponibile, autorii au încercat să arate procesul complex de evoluție al vechii culturi spirituale indiene, să identifice trăsăturile care o fac să se raporteze la cultura altor popoare și, în același timp, să explice originalitatea și originalitatea ei profundă Luarea în considerare a paralelelor tipologice ale gândirii filozofice și științifice indiene antice cu lumea, în special cea veche, deschide perspective mari O astfel de abordare face posibilă stabilirea unor elemente de similitudine în conținutul ideologic și teoretic al ambelor tradiții și o comunalitate fundamentală caracterul modalităţilor de dezvoltare a acestora Ca urmare, interpretarea eronată a civilizației antice indiene ca fiind "incomparabilă" cu alte civilizații din antichitate devine evidentă O analiză a componentelor individuale ale culturii spirituale, modificările ideilor și ideilor generate de aceasta în noile condiții istorice ajută la determinarea corectă a locului fiecăreia dintre aceste componente în contextul unei anumite epoci istorice și, prin urmare, la evitarea modernizării care este atât de mare adesea observate, adică interpretarea teoriilor filozofice și științifice și a reprezentărilor religioase ale trecutului îndepărtat în spiritul și din pozițiile vederilor și doctrinelor moderne Studiul lumii spirituale a Indiei antice ne permite să urmărim dezvoltarea treptată a gândirii raționaliste din ideile antropomorfe naive, împărțirea acesteia în diferite tipuri de cunoștințe concrete, apariția a două direcții principale ale viziunii asupra lumii - religios-idealist și secular, ateu , lupta dintre ei, formarea principiilor de bază în cursul acestei lupte și concepte în lumina cărora vechii indieni au perceput realitatea din jurul lor În același timp, se dezvăluie rolul esențial al tradiției materialiste, care a avut o influență notabilă asupra celor mai diverse aspecte ale civilizației antice Știința a avut o importanță excepțională pentru formarea unei culturi pan-indiene Deși o atenție deosebită a fost acordată studiului realizărilor sale în antichitate relativ recent și multe probleme sunt încă insuficient dezvoltate, există toate motivele pentru a afirma că în India, deja în zorii istoriei sale, cunoștințele științifice s-au transformat într-o ramură independentă de cultură spirituală și că într-o serie de domenii oamenii de știință indieni au obținut rezultate uimitoare Fără îndoială, ascensiunea gândirii științifice a determinat în mare măsură nivelul neobișnuit de înalt al literaturii, artei și filosofiei indiene antice Studiul culturii spirituale indiene antice are un alt aspect important - face posibilă ridicarea problemei tipologiei și dezvoltării culturilor antice, problemă asupra căreia se concentrează în prezent interesul oamenilor de știință de diverse specialități Este posibil să se stabilească corespondențe generale între procesul de formare a ideilor filozofice despre natură, societate și om în tradițiile indiene și alte tradiții culturale Multe realizări ale civilizației indiene antice au intrat organic în viața Indiei de astăzi O astfel de vitalitate a valorilor culturale nu indică deloc conservatorism sau stagnare Acest tradiționalism, caracteristic Indiei mai mult decât oricărei alte țări, nu împiedică a contribuit la mișcarea sa progresivă, la dezvoltarea culturii sale Desigur, multe rămân neclare în istoria moștenirii culturale indiene; sunt necesare cercetări suplimentare și noi dovezi documentare Oamenii de știință vor trebui să facă mult mai multă muncă pentru a pătrunde mai adânc în acest încă misterios "ocean al înțelepciunii străvechi" Autorii sunt conștienți de faptul că aceste eseuri nu au epuizat în niciun caz toate materialele disponibile: nu au luat în considerare domenii atât de semnificative ale culturii spirituale precum literatura, lingvistica și artele plastice Problemele asociate acestora merită să fie subiecte de muncă independentă Unele dintre problemele ridicate în carte sunt, în esență, doar subliniate; volumul său mic nu a făcut posibilă acoperirea tuturor aspectelor cu aceeași completitate În pregătirea manuscrisului pentru publicare, N P Anikeev, P A Grintser, T Ya Elizarenkova, V S Sementsov și V N Toporov, cărora autorii ar dori să-și exprime recunoștința, au fost de mare ajutor Ei își exprimă recunoștința sinceră lui A I Volodarsky, care a prezentat materiale despre istoria matematicii și astronomiei indiene antice, și omului de știință indian Debiprasad Chattopadhyaya pentru sfaturi valoroase cu privire la conținutul și natura lucrării Aceste probleme sunt tratate în detaliu în noua lucrare colectivă The Culture of Ancient India (M in acest caz În general, un fel de "fiziologism" este extrem de Ceaiul este tipic literaturii Brahmana și Upanishad Indicative, de exemplu, sunt argumentele despre funcțiile altor organe de simț, în primul rând vederea și auzul Un pasaj subliniază importanța lor egală pentru cunoașterea lumii: "Vederea este cu adevărat atât Ashvins (deoarece Ashvins sunt zeitățile zorilor și amurgului, individul le simte în primul rând vizual Este, de asemenea, posibil ca "pereche" dintre Ashvins a făcut convenabil să le comparăm cu o pereche de ochi umani -Autor), aceasta este lumină Când se săvârșește o jertfă [preotul] pune vederea, această lumină, în acest [organizator al sacrificiului], apoi și auzul, pentru că vederea și auzul sunt egale (adică este important ca sacrificatorul să vadă atât săvârșirea ritului și auziți ce se spune la aceste texte)" (Shat -br , XII, , , ) Cu toate acestea, aroma de cult a pasajului nu ascunde faptul că sensul concluziei trase aici se aplică tuturor sferelor activității umane: viziunea și auzul pretutindeni se completează reciproc În altă parte, primatul, însă, este acordat cu siguranță viziunii: "Adevărul este viziunea Într-adevăr, viziunea adevărată este adevărată Prin urmare, dacă acum ar veni doi disputanți, [spunând]: "Am văzut [acesta]" - "Am auzit [acesta]", atunci ar fi celui care a spus: "Am văzut [acesta]", am crede " ( Shat -br , VII, , , , ) În ciuda naivității unui astfel de raționament, care corespunde etapei arhaice de dezvoltare a gândirii, ele ar trebui privite ca o încercare complet serioasă de a răspunde la întrebarea: datorită ce forțe există și acționează organismul uman, cum cunoaște un individ natura natura o inconjoara? O abordare primitiv materialistă a acestor probleme este absolut neîndoielnic, iar acest lucru este cu atât mai important cu cât toate dovezile cunoscute ale tendințelor materialiste în monumentele altor culturi datează dintr-o perioadă ulterioară (observăm că Shatapatha Brahmana este de cel puțin două secole) înaintea celor mai timpurii manifestări ale tradiţiei materialiste din Grecia) O altă problemă care i-a ocupat pe autorii Brahmanelor a fost relația dintre gândire și vorbire Apariția unei reprezentări în minte și fixarea ei în limbaj au fost diferite; determinarea a ceea ce este comun între ei și a ceea ce le opune unul altuia, a fost considerată cea mai urgentă dintre sarcini Uneori întrebarea a fost rezolvată simplu: gândirea este principiul fundamental al vorbirii, cuvântul este în întregime condiționat de el În Shatapatha Brahmana citim: "Cu adevărat, gândul prinde (adică direcționează - Autor) vorbirea Cu adevărat, acest gând precede discursul: "Vorbește așa! Nu spune asta!" Vorbirea ar fi neclară dacă nu ar exista niciun gând De aceea, ei spun: "[Vorbirea] este călăuzită de gândire" (III, , , ) În unele pasaje, dezbaterea dintre vorbire și gândire este reprodusă, parcă li (pasaje similare, în care organele de simț se ceartă, sunt adesea găsite mai târziu în Upanishads) Victoria în unele cazuri rămâne cu vorbirea, în altele cu gândirea Argumentele prezentate de ambele părți sunt echivalente din punct de vedere logic, doar că uneori este lăudată capacitatea vorbirii de a face din gândurile unei persoane proprietatea celor care îi place (fără de care raționamentul ar rămâne cunoscut doar de el), iar uneori capacitatea gândirii de a preceda vorbirea în sine (aceasta din urmă înseamnă întotdeauna o declarație orală, nu "gândire") Despre mine") Să dăm exemple ale acestei polemici deosebite "Cu adevărat bogat și chirpici sunt vorbirea Cu adevărat yajus este gândit Acolo unde s-a vorbit, s-a făcut totul, s-a știut totul Acolo unde s-a [doar] gândit, nu s-a făcut nimic, nu s-a știut nimic Cu adevărat, ei nu-l înțeleg pe cel care gândește cu gândul [dar nu vorbește]" (Shat -br , IV, b, , ) Punctul de vedere opus se reflectă și în text: "În continuare, cum spuneau gândirea și vorbirea: "Sunt bun" Cu adevărat gândirea și vorbirea au spus: "Sunt bun" Gândul a spus: "Sunt mai bun decât tine La urma urmei, nu spui ce nu am realizat Din moment ce mă imită, urmează-mă, sunt mai bun decât tine!" Discursul spunea apoi: "Sunt mai bun decât tine Pentru ceea ce știi tu, fac cunoscut, fac de înțeles " Amândoi au mers la Prajapati pentru o soluție El a spus: "Într-adevăr, gândul este mai bun decât tine Cu adevărat imitați gândul, îl urmați Într-adevăr, cel mai rău îl imită pe cel mai bun, îl urmează" (I, , , - ) Aceste extrase mărturisesc abordarea destul de rațională a indienilor vedici față de categorii precum gândirea și limbajul Totodată, aici afectează și tendințele care erau folosite atunci de vechile sisteme idealiste indiene Vorbirea la brahmani nu este doar limbajul unei anumite persoane, ci o forță ruptă din ființa sa, care pătrunde în întreaga lume În primul rând, acest lucru se manifestă în venerarea textelor memorate oral ale tradiției vedice: formulele, dispozitivele poetice, dimensiunile lor sunt recunoscute ca fiind înzestrate cu proprietăți supranaturale, se nasc odată cu apariția naturii și domină legile ei În epoca lui Samhitas, cultul cuvântului sacrificial rămânea încă parte din atitudinea generalizată mitologizată a omului; în multe lucrări ulterioare (începând cu Upanishad-urile), funcția metafizică a textelor rituale este acceptată de diverse școli idealiste ca unul dintre principiile principale În același timp, principiul vorbirii în textele vedice târzii este prezentat ca o categorie universală; pe lângă oameni (și ființe divine antropomorfe), vorbirea este, de asemenea, înzestrată cu de animale, plante, obiecte neînsuflețite, elemente: vert - vorbirea vorbită a oamenilor Mai mult, acel trimestru este vorbirea nerostită a animalelor Mai mult, acel sfert este vorbirea nerostită a păsărilor Mai departe, acel sfert este vorbirea nerostită a reptilelor" (Shat -br , IV, , , ) Upanishadele vorbesc și despre "vorbirea elementelor" În descrierile lor, un fenomen natural (limbaj, vorbire) se desprinde de manifestarea sa stabilită empiric și devine subiectul comploturilor poetice abstracte, iar apoi al speculațiilor filozofice, în care apare deja fără nicio legătură cu principiul său fundamental material La brahmani, acest decalaj este încă abia vizibil, dar mai târziu va servi drept una dintre cele mai semnificative surse pentru formarea punctelor de vedere ale unui număr de școli idealiste Este cu atât mai important de subliniat faptul că brahmanii au fost o sursă care conține atât tendințele naiv-materialiste ale gândirii antice indiene, cât și pe cele ale elementelor acesteia care au fost folosite ulterior în sistemele idealiste din India Această concluzie este confirmată și atunci când se analizează rolul gândirii și gândirii la brahmani Încercarea de a determina relația gândirii cu limbajul, desigur, nu a avut nimic idealist în ea, dar în Shatapatha Brahmana există și un astfel de pasaj în care gândirea se transformă într-un principiu fundamental absolut și necondiționat al ființei, o forță cosmogonică decisivă "Cu adevărat, la început a fost ca și cum nu ar fi fost nici inexistent, nici existent La început este cu adevărat ca și cum ar fi și ca și cum nu ar fi A fost doar un gând Prin urmare, înțeleptul a spus: "Nu a existat atunci nici inexistent, nici existent (adică, probabil, ideea originii ființei în Rig-Veda - Auth ) Căci gândirea nu este, parcă, nici existentul, nici inexistentul" (X, , , - ) Și aici, fenomenul observat este smuls din substratul său real și transformat artificial într-un principiu abstract care stă deasupra lumii faptelor concrete "Gândirea ca atare", care precede lumea și apoi o pătrunde, mai târziu în multe Upanishade se dovedește a fi baza ideii lor centrale - absolutul cosmic - Brahman Același grup de texte mărturisește și apariția unor idei etice care diferă de regulile morale înregistrate în samkits Dacă acolo etica era de obicei asociată cu efectuarea unui ritual, atunci la brahmani un conținut diferit este încorporat în acest concept În ei, pentru prima dată, răul triumfător se opune principiului binelui temporar răsturnat, dar indestructibil în interior O astfel de antiteză nu se putea naște decât într-o societate în care exista deja o oarecare nemulțumire față de morala acceptată, în care existau îndoieli cu privire la poruncile care înainte erau considerate de neclintit Binele și răul în texte sunt personificate în zei (sure) și demoni (asuras) Primul reprezintă adevărul, al doilea reprezintă o minciună La început, victoria nu este de partea dreaptă: "Acești zei au spus totul adevărat, asuras au spus totul neadevărat Acești zei, spunând în mod deliberat adevărul, erau, parcă, mai slabi, parcă mai săraci Prin urmare, cel care spune în mod deliberat adevărul devine, parcă, mai slab, parcă mai sărac Totuși, în cele din urmă el va triumfa, pentru că zeii înșiși au triumfat în cele din urmă Mai departe: asuras, vorbind intenționat neadevărat, erau puternici, ca o mlaștină sărată, erau, parcă, bogați Prin urmare, cel care în mod deliberat vorbește neadevărat este puternic ca o mlaștină sărată și devine, parcă, mai bogat Totuși, până la urmă va fi învins, pentru că până la urmă Asuras au fost învinși" (Shat -br , XI, , , - ) Această idee nu este dezvoltată în text Rămâne, în principiu, străin Upanishad-urilor, dar rolul său în istoria ideilor etice indiene antice este extrem de mare Pentru prima dată, a fost criticată ordinea unificată de viață a societății și a individului, fixată de tradiția ortodoxă Mai târziu, dreapta va învinge și purtătorii răului vor fi înfrânți, dar și astăzi nedreptatea domnește Spiritul de a nega inviolabilitatea normelor morale predominante este atunci prezent în cele mai diverse scrieri religioase și filozofice din India Este resimțită în special în budismul timpuriu, iar influența sa este resimțită într-un număr de lucrări ale tradiției ortodoxe, de exemplu, în Bhagavad Gita Ideile filozofice ale brahmanilor nu formează niciun sistem integral Diferența de abordări și puncte de vedere, caracteristică Samhitasului, s-a manifestat în mod deosebit aici Dar în această inconsecvență de opinie constă semnificația acestor texte pentru înțelegerea evoluției ulterioare a gândirii antice indiene Atât tendințele materialiste, cât și cele idealiste sunt urmărite ca existente în paralel; de asemenea, se pot identifica originile mitologice care au dat naștere ambelor direcții, în același timp, textele fac posibilă stabilirea acelui "moment de hotar", dincolo de care aceste două tradiții și-au continuat formarea deja în conflict între ele Moștenirea lăsată de brahmani a fost interpretată diferit de școlile ulterioare: materialiștii au găsit aici justificări pentru a-și apăra principalele teze, oponenții lor, idealiștii, au încercat să atribuie concepțiilor lor o vechime excepțională făcând referire la aceleași pasaje Dar patosul acestor scrieri constă în căutarea persistentă a răspunsurilor la întrebările cardinale ale universului, iar în comparație cu creatorii Rigvedei, autorii Brahmanas demonstrează un nivel mult mai înalt de gândire rațională Un alt grup de texte vedice este Aranyakas, destinate pustnicilor care s-au retras din lume și a condus viața în pădure (oranya - pădure), - este încă prost înțeles Cert este că majoritatea ideilor prezentate aici au ceva în comun cu ideile Upanishad-urilor, unde aceleași prevederi sunt dezvoltate mai atent și mai detaliat Prin urmare, Aranyaka au fost considerați un fel de introducere în literatura Upanishad-urilor și, ca atare, nu au atras de obicei atenția savanților Singura excepție a fost cel mai faimos dintre textele acestui gen - "Aitareya-aranyaka" Atinge multe subiecte, dar unul pare a fi cel mai semnificativ - tema unei atitudini deosebite și, în principiu, a unei noi atitudini față de persoana umană, credința profundă a indienilor de atunci în posibilitatea ei Unele pasaje sunt un adevărat imn către om, energia sa creatoare și îndrăzneala creatoare: "Omul acesta este marea, se ridică deasupra tuturor lumilor Orice va realiza, el se străduiește să se ridice deasupra lor Dacă ajunge în lumea spațiului aerian, se străduiește să se ridice deasupra ei Dacă ar fi vrut să ajungă în acea lume, ar dori să devină mai înalt [și] ea " (Ait -ar , II, , ) Aici, pentru prima dată, se formează conceptul de Atman (sensul cuvântului a provocat multe controverse: cel mai exact, este transmis printr-un pronume reflexiv precum "self" rusesc sau seif englezesc) Atman este acel propriu, propriu, în care se exprimă esența unui organism viu Este de remarcat faptul că, într-un stadiu incipient al dezvoltării gândirii vedice, conceptul de Atman nu conținea nimic idealist A fost asociat cu activitatea biologică a vieții, înrădăcinată în natura anorganică și devenind mai complexă și diversă pe măsură ce a evoluat de la plante și animale la oameni Textul spune: " pământ, vânt, aer, ape, corpuri cerești - toate acestea sunt Atman Totul ia naștere din ea Totul se termină în ea " Și mai departe: "Există plante, copaci și animale, iar Atmanul este cunoscut [în ele] din ce în ce mai mult La plante și copaci există sevă, la animale există sentiment Atmanul în animale atinge o puritate tot mai mare, căci în ele există și suc, în timp ce în altele (adică în diverse forme ale lumii vegetale - Auth ) nu există gând Atmanul devine din ce în ce mai pur într-o persoană La urma urmei, el este înzestrat cu rațiune în cea mai mare măsură El vorbește despre ceea ce știe știe [ce se va întâmpla] mâine, cunoaște lumea aceasta "și ceea ce nu este lumea " (II, , - ) Pasajul citat dezvăluie cu cea mai mare claritate aspectul natural-filosofic al ideii de Atman În esență, aceasta este, parcă, o expresie generalizată a evoluției universului, de la elemente, prin lumea vegetală și animală până la om Numai el poate vorbi și raționa Acționează ca scop natural al întregului proces al mișcării ființei, conține și acele posibilități încă necunoscute care vor fi dezvăluite în viitor În același timp, în opiniile indienilor din epoca Aranyaka asupra At-manului și individului, poate fi urmărită o altă tendință, interpretată ulterior în felul său de către școlile idealiste Omul este declarat nu numai un produs al naturii, ci și analogul său: părțile corpului său sunt comparate cu elementele și identificate cu acestea: "Acest om este format din cinci părți Corpul lui este ușor Găurile sunt spațiu Sângele, mucusul și materialul seminal sunt apă Corpul este pământ Respirația este aer" (II, ) Trupul său devine un fel de obiect de cult religios: funcțiilor sale li se atribuie un caracter supranatural, cosmic Aici vorbim nu doar despre un om, ca reprezentant al ființelor gânditoare care locuiesc pe planeta noastră, ci despre un "om cosmic" (Purusha), similar cu Purusha din Rig Veda O dezvoltare naturală a acestei idei este un fel de "cosmogonie anti-evoluționară" expusă în "Aitareya-aranyaka": ființele nevii se nasc din natura neînsuflețită, dar natura însăși apare ca un ecou al funcțiilor umane, proiecția lor în exterior Având în vedere importanța extremă a acestei idei pentru formarea conceptului de mai târziu al universului, care prin Upanishade și Sankhya a influențat multe sisteme religioase și filozofice, vom cita pasajul corespunzător în întregime: " și apoi un gura s-a ridicat vorbirea a ieșit din gură, foc Urmează nările Din nări venea simțul mirosului, din simțul mirosului vântul Apoi au fost ochi Din ochi a ieșit vederea, din vedere soarele Apoi au venit urechile Auzul a ieșit din urechi, iar direcțiile cardinale au ieșit din auz Apoi a venit pielea Părul a ieșit din piele, plante și copaci au ieșit din păr Apoi a apărut inima Din inimă a venit gândul, din gând a venit luna Apoi a apărut buricul Din buric a venit suflarea, din suflare a venit moartea Apoi a venit organul reproducător Din organul reproducător a ieșit o sămânță și din sămânță a ieșit apă" (Ait -ar , II, , ) Ordinea de enumerare și corespondențele stabilite între fenomenele lumii exterioare și funcțiile corpului în lucrările ulterioare se schimbă, dar principiul descrierii aplicat aici este reprodus în textele indiene antice cu o claritate neobișnuită Incapacitatea omului în acel stadiu al dezvoltării gândirii filosofice de a separa procesele care au loc în corp de procesele din natură l-a forțat să accepte la fel de ușor atât ideea originii oamenilor din forme de viață mai puțin complexe, cât și opusul ideea de a deriva toate tipurile de activitate naturală din fenomenele pe care le-a observat în sine În opiniile indienilor din epoca Aranyak despre om, a existat un alt moment caracteristic "Aitareya-aranyaka" proclamă- : "El (om - Auth ) este o combinație de vorbire și respirație, care sunt jertfe" (II, , ) Acest principiu este apoi specificat în mod consecvent în același text Aici, natura și omul sunt legate (și parțial chiar identificate) cu al treilea principiu, căruia i se atribuie și o semnificație cosmică, cu practica sacrificială Ritualul, parcă, este plasat deasupra tuturor acțiunilor obișnuite, el imită procesele naturii și, în același timp, le condiționează Această viziune arhaică, "Asociată cu o etapă anterioară a ideilor oamenilor despre esența fenomenelor naturale, a fost neobișnuit de stabilă în India antică, spre deosebire de alte civilizații comparabile cu aceasta Este pe deplin acceptat de Upanishads, reprodus în Bhagavad Gita, repetat de multe ori în diverse texte hinduse Luarea în considerare a acestei circumstanțe este absolut necesară pentru o evaluare obiectivă a tiparelor interne și a originalității tradiției religioase și filozofice indiene Deci, tendința generală în dezvoltarea opiniilor reflectate la brahmani și Aranyakas este coexistența complexă a acelor două direcții, care ulterior s-au conturat sub forma unor școli independente și opuse - materialiste și idealiste Acest proces este urmărit mai clar în Upanişade, unde este înregistrată o învăţătură nouă şi destul de originală Semnificația acestor texte în istoria culturii indiene explică pe deplin atenția acordată lor de savanți Tradiția studierii lor datează de la vedanți, în primul rând de la cei mai faimoși trei filosofi hinduși: Shankara (secolul VIII), Ramanuja (secolul XI), Madhva (secolul XIII) Predecesorul lui Shankara, Gaudapada (secolul al VI-lea) a dedicat o nouă lucrare unui mic Upanishad, în secolul al XI-lea Vedantistul Anandagiri a creat un comentariu lung, pornind de la prevederile lui Shankara, iar în secolul al XVIII-lea, adeptul lui Ramanuja, Rangaramanuja, a comentat în detaliu toate textele principale Spiritul de reînnoire și reformă, care s-a manifestat în India în perioada luptei pentru eliberarea națională, a fost exprimat, în special, în încercările de a înțelege Upanishad-urile din punctul de vedere al cerințelor epocii și de a dezvălui în conținutul lor ce ar putea fi folosit pentru renașterea culturală a țării Ram Mohan Rai și Debendronath Thakur (tatăl lui Rabindranath Tagore) s-au referit la această sursă de multe ori De la el și-au tras ideile curente neo-hinduse În mod firesc, așadar, există un mare interes pentru Upanishad-urile din Vivekananda și Aurobindo Ghose O analiză profundă a unor aspecte ale învățăturilor Upanishad-urilor a fost făcută de Rabindranath Tagore, ceea ce ne permite să-l încadrăm printre cercetătorii serioși ai acestui sistem antic Chiar mai existent- Este evident că propria viziune asupra lumii a scriitoarei s-a format în mare parte sub influența ei directă Prima traducere latină a Upanishadelor (realizată, la rândul său, din textul farsi) a apărut în Europa în Acest eveniment a trecut aproape neobservat, dar de la mijlocul secolului al XIX-lea textele atrag atenția celor mai mari indologi ai Occidentului, iar traducerile lor în diferite limbi europene sunt publicate În India, cercetători remarcabili precum S Belvalkar, R Ranade și S Radhakrishnan își întreprind studiul Savanții occidentali și indieni și-au văzut principala sarcină în recrearea și interpretarea doctrinei centrale a sursei - ideea unității Atman-Brahman Un rol deosebit în aceasta îi revine indologului german P Deissen, care a lăsat un comentariu detaliat asupra traducerii celor șase texte principale și a lucrării extinse Die Philosophie der Upanishad's, care multă vreme a fost considerată un clasic în știință Adept pasionat al învățăturilor Upanishad-urilor, care le-a atribuit înălțimii gândirii filozofice mondiale, P Deissen le-a folosit totuși pentru a-și crea propriul concept, bazat pe o interpretare destul de părtinitoare a sursei R Ranade și S Radhakrishnan au depășit multe dintre greșelile lui P Deisson, găsind calea către o transmitere mai adecvată a ideilor și renunțând la tendința de a stabili analogii directe și insuficient justificate între această doctrină indiană și sistemele filozofiei clasice germane Până acum, problema relației dintre Upanishad-uri și tradiția vedica rămâne extrem de discutabilă P Deissen, R Ramade și cercetătorii apropiați le-au considerat o învățătură complet nouă, dar autorii unui număr de lucrări ulterioare (în primul rând H Narahari și L Renu) au încercat să o conecteze cu ideile anterioare Deși concluzia lui H Narahari, care a susținut că toate ideile centrale ale Upanishad-urilor erau deja prezente în Samhitas, este destul de paradoxală, lucrări de acest fel au contribuit la rezolvarea problemei genezei multor idei împrumutate din vedica timpurie literatură O gamă complet independentă de subiecte a apărut ca urmare a dorinței oamenilor de știință de a stabili cronologia acestor texte, de a caracteriza epoca în care au fost create, de a determina tendințele sociale care au determinat apariția lor Interesul dominant pentru istoria ideilor, caracteristic cercetătorilor din secolul al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea, a fost în esență motivul neglijării unor astfel de probleme importante Mai târziu, V Ruben, autorul mai multor monografii detaliate despre istoria filosofiei antice indiene, a acordat o atenție deosebită problemelor de cronologie Abordarea doctrinei Upanishad-urilor ca sistem idealist, asemănător construcțiilor clasice ale celor mai proeminenți filosofi europeni, o abordare caracteristică și lui R Ranada și S Radhakrishnan, a rezultat în faptul că unele trăsături ale conținutului textele nu au fost luate în considerare și reconstrucția generală a învățăturilor consemnate în ele s-a dovedit adesea a fi unilaterală Credințele populare, cultele magice și anumite idei materialiste asociate cu acest strat au căzut din vederea majorității cercetătorilor Toate aceste materiale au fost evaluate de ei ca fiind secundare și contrare ideii principale a textelor Acest gol a fost umplut prin publicarea unui număr de lucrări, în special, o lucrare interesantă, deși în multe privințe controversată a lui D Chattopadhyayi "Lokanta Darshana" Desigur, problemele enumerate nu epuizează în niciun caz întreaga gamă de probleme legate de acest cel mai interesant monument al culturii spirituale a Indiei vedice târzii, dar rămân cele mai controversate și acum Disputele și prezența unor puncte de vedere adesea diametral opuse arată că studiul acestei teme promite multe descoperiri importante Tradiția are Upanishade O analiză a trăsăturilor lingvistice ale celui mai vechi dintre ele - "Brhadaranyaki" face posibilă atribuirea secolelor VIII-VII î Hr e În această perioadă și în câteva secole următoare, conceptul principal al Upanishad-urilor a fost oficializat, deși monumente din același ciclu, dar nu mai originale, au fost create pentru o lungă perioadă de timp Cel mai recent - - - "Alla-Upanishad" a fost scris din ordinul lui Akbar la sfârșitul secolului al XVI-lea Aceste exerciții literare și filozofice nu prezintă un interes deosebit, dar ne încurajează să ridicăm serios problema distincției între Upanishad-urile "de bază" (originale) și operele imitative, care, conform tradiției, sunt incluse în ciclul general O analiză amănunțită a sursei i-a condus pe cercetători la concluzia că treisprezece lucrări ar trebui recunoscute drept "de bază" Primele dintre ele - Brihadaranyaka și Chan-dogya - au fost compilate în secolele VIII-VII î Hr e , șapte "mici" (Aitareya, Kaushitaki, Kena, Taittiriya, Katha, Isha și Mundaka) datează din secolele VI-IV, iar ultimele patru (Shve-tashvatara, Maitri, Prashna și Mandukya) datează din secolele III-II î Hr e Acestea din urmă conțin material original, dar trebuie tratat cu mare grijă: textele au coexistat cu lucrările jainismului, budismului, samkhya, yoga, bhagavatismului, șaivismului și, prin urmare, este necesar să se separe elementele viziunii originale asupra lumii a Upanishad-urilor , care a influențat învățăturile mai "tinere", din acele "puncte comune" care unele au fost rezultatul unei reacții împotriva "Upanishad-urilor de mai târziu" Spre deosebire de Samhitas, Upanishad-ii nu sunt complet anonimi Ideile lor principale sunt prezentate în numele predicatorilor, aparent personaje istorice V Ruben în lucrarea sa "Die Philosopher der Upanishaden" consideră că dintre înțelepții menționați acolo sunt reali Conform întâlnirii sale, Aruna, Janaka și Shandilya au trăit între și î Hr d n e , Udda-laka și Yajnavalkya - în - , Shvetaketu și Ajata-shatru - în - O astfel de cronologizare detaliată nu pare să fie suficient de fundamentată, totuși, ideea istoricității celor mai importante autorități menționate în text și că cele mai vechi Upanishade au apărut într-o perioadă destul de limitată - aproximativ în secolul al VII-lea î Hr pare a fi foarte rodnic Dintre înțelepții enumerați, cei mai interesanți sunt Sandilya, Yajnavalkya și Uddalaka Sandilya și Udda-laka sunt deja menționate la brahmani O comparație între învățăturile lui Sandilya și Yajnavalkya, pe de o parte, și Uddalaki, pe de altă parte, arată cât de eronat este să vorbim despre dominația unei singure tradiții idealiste în timpul formării Upanishad-urilor Situația de atunci era caracterizată de căutări și de o luptă ideologică ascuțită Părerile lui Shandilya au devenit baza direcției către care tradiția ortodoxă vedantistă s-a îndreptat în principal în viitor Deja în Shatapatha Brahmana, Sandilya încurajează adepții să se concentreze pe Atman, ca pe sinele interior al unei persoane; textul conține aluzii la ideea identității lui Atman și Brahman În Upanishad-urile în sine, unde această idee este exprimată cu cea mai mare categoricitate, ea primește chiar numele de "învățătura lui Shandilya" ("Sandilya-vidya") Yajnavalkya, cel mai consecvent dintre adepții lui Shandilya, este descris ca un maestru remarcabil al predicării și al dezbaterii filozofice De remarcat, totuși, că el recurge adesea la imagini și metafore poetice decât la argumentarea logică - I se atribuie o dezvoltare amănunțită a doctrinei sufletului și trecerea acesteia de la o înveliș corporal la altul în procesul de renaștere El compară sufletul unei persoane cu o omidă: "Așa cum o omida, care a ajuns la capătul unui fir de iarbă și s-a apropiat de o altă [lamă], se trage în sus [spre ea], așa și acest Atman, după ce a aruncat deoparte acest trup , risipind ignoranța și apropiindu-se de alt [corp], se trage în sus [la el]" (Brhadaranyaka-up , IV, , ) Atman nu se naște, dar Traduceri de A Ya Syrkin există pentru totdeauna Fiind identic cu Brahman, el apare ca conducătorul universal: "El este stăpânitorul tuturor, este stăpânul ființelor, este paznicul ființelor" (IV, , ) "Cel care știe asta", proclamă Yajnavalkya, "devine însuși Brahman" Al treilea înțelept Upanishadic, Uddalaka, a venit din regiunea de nord-vest a țării Textul povestește despre călătoria sa în India de Nord, întreprinsă pentru a-și propaga opiniile Uddalaka a fost considerat un expert recunoscut în ritualismul vedic Aparent, mai târziu a ajuns la dezvoltarea propriilor idei despre lume, înregistrate în detaliu în Chandogya Upanishad El se referă la cunoscutul mit cosmogonic Rigvedic (X, ), supunându-l unei regândiri semnificative - respinge ideea stării originare, independentă de ființă și neființă, și ideea de origine a celor dintâi din nefiinţă "Cum ar putea fi? Cum s-a născut ființa din inexistent? întreabă înțeleptul: "Nu, la început [toate] au fost Existente, una, fără o secundă" (VI, , ) Apoi el pictează o imagine a formării lumii, unde un element ia naștere din altul Învățăturile lui Uddalaki exclud orice participare a zeilor și a forțelor supranaturale în procesul de creație: natura însăși acționează ca o forță creatoare din care se nasc alte forme de viață Căldura este sursa de apă, apa produce hrană (se pare că vorbim despre materie solidă în general) Din diverse combinații de căldură, apă și hrană iau naștere tot felul de ființe vii "Și unde altceva ar putea fi rădăcina lui [corpului], dacă nu în mâncare? spune el într-o conversație cu fiul său "Și, de asemenea, dragă, dacă mâncarea este un vlăstar, caută rădăcina în apă Dacă apa este un vlăstar, dragă, căutați rădăcina la căldură Dacă căldura este un vlăstar, dragă, caută rădăcina în Existență Toate aceste creații, dragilor, își au rădăcina în Existență, refugiul în Existență, sprijinul în Existență" (VI, , ) Uddalaka urmărește cu insistență ideea unui principiu fundamental specific material al tuturor funcțiilor corpului și proceselor mentale din corpul uman Nu numai oasele, mușchii, sângele, ci și conștiința lui este produsul celor trei elemente care formează lumea Dacă privezi corpul de hrană, procesele mentale se opresc și ele Chandogya Upanishad povestește cum fiul unui înțelept, care a postit timp de zile, a devenit atât de slab încât nu a putut asculta instrucțiunile tatălui său El i-a spus: "La fel, dragă, ca dintr-un [foc] mare aprins, rămâne un jar cât un licurici, iar când este aprins, acoperit cu iarbă, atunci cu ajutorul lui poți arde mult, deci, dragă, din cele șaisprezece părți ale tale, o singură parte și, după ce a acoperit-o cu mâncare și a aprins-o, poți acum să înțelegi Vedele cu ajutorul ei Pentru ra- zoom, dragă, constă în hrană, respirația constă în apă, vorbirea constă în căldură" (VI, , - ) Pentru toate afirmațiile lui Uddalaki păstrate în text, este caracteristică o abordare analitică rațională a fenomenelor lumii înconjurătoare și a existenței umane Acest gânditor dezvoltă și un fel de sistem de corelare a entităților inițiale cu diverse lucruri și obiecte care decurg din ele: "Tot ceea ce este făcut din lut se recunoaște printr-un singur bulgăre de lut, [pentru fiecare] modificare este doar un nume bazat pe cuvinte, unul adevărat este lut "; acelaşi lucru se poate spune despre lucrurile făcute, de exemplu, din fier sau din aur (VI, , - ) Aici, pentru prima dată în istoria gândirii indiene, se pune problema delimitării generalului și specialului, a identificării oricăror proprietăți sau calități care fac posibilă unirea lucrurilor în cadrul oricărei clase care le îmbrățișează Rețineți că formularea unor astfel de întrebări în filosofia antică este asociată cu un timp mult mai târziu Uddalaka a atras și problema relației dintre cauză și efect El introduce conceptele de "rădăcină" (mula) și "vlăstar" (shunga), ceea ce înseamnă că un mugur este întotdeauna un produs al unei rădăcini Este de remarcat faptul că, conform opiniilor înțeleptului, fără excepție, toate fenomenele lumii sunt cauzate de cauze materiale specifice, iar "rădăcina" a tot ceea ce este natura însăși Nu există loc în sistemul său pentru forțele iraționale, supranaturale În instrucțiunile sale, Uddalaka folosește și cuvântul "Atman", dar îl înțelege altfel decât Yajnavalkya, el înțelege prin acest concept acel principiu material fundamental al omului, care îl face înrudit cu alte creaturi și elemente ale naturii A cunoaște unitatea "Eului" cu lumea înconjurătoare înseamnă a simți implicarea cuiva în ființa naturii ca întreg și a te realiza pe tine însuți ca parte naturală a acesteia Cu alte cuvinte, ideea centrală a Upanishad-urilor, Atmanul, nu a fost întotdeauna tratată idealist În învățăturile lui Uddalaki, este, așa cum spunea, inclusă în cercul de idei al materialismului spontan În lumina acestui fapt, interpretarea tendențioasă a acestui termen de către școlile religioase, precum și de către unii cercetători moderni care stau pe pozițiile idealismului, devine deosebit de evidentă Sistemul Uddalaki este unul dintre cele mai interesante din istoria culturii spirituale a Indiei antice Este de remarcat faptul că acest gânditor a trăit și a predicat în timpul dominației tradiției brahministe, cu mult înainte de apariția așa-numiților profesori eretici Textele pe care le-a lăsat în urmă, înregistrate alături de declarațiile lui Yajnavalkya, mărturisesc atmosfera unor dispute filozofice serioase și că Upanishad-urile nu erau nicidecum o reflectare a vreunei umbre tendințe în dezvoltarea gândirii antice indiene, așa cum este adesea descris în scrierile despre filozofie Punctul de vedere al unui număr de savanți pare destul de rezonabil, conform căruia "vederi asura" criticate de autorii Upanishad-urilor (sunt proclamate în texte de dușmanii zeilor - asuras) repetă prevederile unor materiale materialiste școli care existau cu adevărat la acea vreme Acești oponenți ai tradiției vedice au susținut că baza omului este începutul său material, în timp ce mântuirea este iluzorie Reprezentanții liniei idealiste a Upanishad-urilor i-au condamnat aspru pe purtătorii acestor opinii și au considerat că este necesar să le lupte Cuvintele Maitri Upanishad-ului sună supărat: "Acești asura [se străduiesc] către un alt Atman Și acești orbi trăiesc [plini de] atașamente, stricând calea către mântuire, lăudând pe cel fals, confundând minciună cu adevăr, ca și cum ar fi un miraj" (VII, ) O serie de alte texte indică, de asemenea, o răspândire semnificativă a ideilor materialiste în epoca studiată Un pasaj interesant, de exemplu, este din Shvetashvatara Upanishad, un tratat teist care îl gloriifică pe Rudra-Shiva ca o manifestare a lui Brahman Autorul ei expune într-un spirit polemic acele puncte de vedere asupra naturii ființei pe care le consideră false "Timpul (kala), propria natură (svabhava), necesitatea (nayata), șansa (yadriccha), elemente [primare] [bhuta , puruiya - ar trebui să fie considerate sursa (a lumii materiale - Auth ) ?" ( ) Mențiunea timpului și a "necesității" reflectă aparent un fel de determinism ateu, care a primit cea mai completă dezvoltare în învățăturile Ajivika Este cu atât mai semnificativ faptul că printre originile ființei sunt numite "propria natură" și "elementele primare" La urma urmei, conform Lokayatikas, elementele care dau naștere întregii varietăți de lucruri sunt care acționează în conformitate cu "propria natură" care a apărut în mod natural Prin urmare, acest pasaj poate fi considerat și o dovadă că opiniile apropiate de Lokayah erau deja larg răspândite într-o perioadă atât de timpurie "Lumea antică era prea caracteristică materialismului elementar pentru a nu aprecia viața pământească infinit mai sus decât viața din tărâmul umbrelor" (K Marx și F Engels, Works, vol , p ) Înțelepții indieni au contrastat svabhava-vada (doctrina care derivă totul din fundamente materiale) Ishvara-vada (doctrina conform căreia universul este rezultatul activității unei zeități sau a unui absolut abstract) Este permis să vedem în ciocnirea acestor două tendințe o manifestare a unei lupte ideologice ascuțite între materialism și idealism în perioada dată Epoca Upanishad-urilor a fost o perioadă de schimbări marcante în - dezvoltarea politică și socială a Indiei antice, perioada formării primelor state în valea Gangelui, intensificarea inegalității de clasă și proprietate, formarea sistemului de caste Ecoul acestor schimbări a fost o serie de prevederi cuprinse în Upanishad-urile înseși Astfel, textele reflectau o încercare de reînnoire binecunoscută a instituției de la Varna, a cărei caracter osificat a provocat nemulțumiri în multe secțiuni ale societății Este semnificativ faptul că Kshatriyas, și nu brahmanii (așa cum este cerut de tradiția ortodoxă) acționează de obicei ca profesori religioși din această sursă Este adesea subliniat aici că cele mai importante principii ale doctrinei au fost prezentate de kshatriyas Înțeleptul Pravahana, de exemplu (probabil o figură istorică), spune, adresându-se discipolului său, tânărul brahmin Gautama: "Nu te supăra de noi, Gautama, așa cum [n-au fost supărați] părinților tăi Într-adevăr, până acum această cunoaștere nu a locuit cu niciun brahmana "(Brhadaranyaka-up , IV, , ) Îndrăzneala unei astfel de afirmații într-o societate în care dreptul preoților de a deține "cel mai înalt adevăr" era perceput ca o dogmă imuabilă, cu greu poate fi supraestimată Nu mai puțin semnificativă este o altă afirmație a Upanishad-urilor: chiar și un de neatins, înzestrat cu cunoștințe religioase autentice, este mai înalt decât un brahman care doar pronunță Vedele Încălcarea legii castei nu este periculoasă pentru înțelepți: "Dacă cel care știe acest lucru (adică, învățătura Upanishadelor - Auth ) oferă restul hranei chiar și celor de neatins, atunci el face [aceasta] ofrandă lui Atmanul" (vezi Chandogya-up , V, , ) Este caracteristic faptul că Chandogya Upanishad-ul introduce ca profesor pe un anume Mahidasa Aitareya, fiul unui brahman și al unei femei Shudra (conform prescripțiilor brahmanismului ortodox, statutul unei persoane dintr-o căsătorie mixtă este întotdeauna mai scăzut decât cel al membru chiar și al celei mai disprețuite caste) Nu trebuie să se creadă că înțelepții Upanishad-urilor au negat sistemul varna, dar au încercat să interpreteze regulile asociate acestuia în așa fel încât să corespundă noilor condiții sociale Nu originea unei persoane a fost scoasă în evidență, ci respectarea îndatoririlor asumate Un kshatriya și chiar orice "fără rădăcini" ar putea pretinde rolul unui brahman - un mentor în "legea religioasă", dacă ar poseda calitățile și cunoștințele necesare pentru aceasta Privilegiile preoției profesioniste și aroganța lor, luminate de tradiția vedă, au fost adesea condamnate Profesorii din Upanishade nu au susținut, desigur, transformările sociale, cu toate acestea, spiritul reformist a influențat inevitabil climatul social al epocii Conținutul acestor texte demonstrează o etapă fundamental diferită în dezvoltarea gândirii filozofice și religios-filosofice indiene antice Imaginile mitologice ale Vedelor sunt înlocuite cu argumente care indică încercări de a dezvolta o viziune consistentă asupra lumii, de a crea un sistem integral de idei filozofice Dacă autorii imnurilor rigvedice au fost în primul rând cântăreți și poeți, atunci autorii Upanishad-urilor sunt deja filozofi și înțelepți În centrul atenției lor se află întrebări despre o persoană, esența sa, adevăratele valori și obiectivele ființei sale, întrebări care i-au îngrijorat profund pe gânditorii Greciei antice și Chinei antice Această nouă etapă în dezvoltarea culturii spirituale indiene antice a fost, fără îndoială, asociată cu schimbări în viața socială și publică Procesul de acumulare a cunoștințelor a afectat și conținutul monumentului: urmărește începuturile unei explicații științifice a fenomenelor naturale Impactul Upanishad-urilor asupra întregii tradiții culturale ulterioare a Indiei antice este determinat nu numai de dorința creatorilor lor de a înțelege lumea și legile ei, ci mai ales de profunzimea cu care au fost puse aceste probleme de bază Judecăm momentul creării Upanishad-urilor în principal după textele în sine Știința, din păcate, nu are date epigrafice și surse istorice referitoare la această perioadă De aceea, mărturiile autorilor antici care au vizitat India și au povestit despre diverse aspecte ale vieții ei sunt de o importanță atât de mare Cea mai valoroasă dintre acest tip de dovezi este opera lui Megasthenes - ambasadorul lui Seleucus Nicator la curtea regelui Chandragupta (sfârșitul secolului al IV-lea î Hr ) - "Indica" Unele prevederi ale Upanishad-urilor și ale brahmanismului în ansamblu sunt reflectate aici (cel din urmă înseamnă de obicei întregul complex de idei, credințe și idei dezvoltate în epoca vedica târzie și adoptate ulterior de ideologia ortodoxă a brahmanismului) Megasthenes și scriitorii antici care s-au bazat pe el menționează părerile "filozofilor indieni" și transmit informații care pot fi corelate cu rapoartele din surse locale "Filozofii" le-au spus străinilor că "lumea a fost creată și condamnată să piară" (un indiciu la ideea creației - svarga - și la inevitabila catastrofă cosmică la sfârșitul fiecărui ciclu - pralaya), că universul are forma a unei mingi (de asemenea, punctul de vedere al brahmanilor, asociat cu imaginea Rigvediană a Brahmandei, care apare în apele oceanului primordial sub forma unui ou de aur; dezvoltarea științifică a ideii de sfericitate a pământului datează înapoi la începutul erei noastre) "Primele elemente ale tuturor lucrurilor sunt diferite, iar apa este primul element în formarea lumii Pe lângă cele patru elemente, există și al cincilea element natural, din care sunt compuse cerul și stelele", explică Strabon, urmând lui Megasthenes, părerile "filozofilor" indieni Aceste idei, binecunoscute din textele vedice (apa este primul dintre elementele din Rigveda, "al cincilea element" este eter-akasha), nu întâmplător au atras atenția ambasadorului seleucid: sunt apropiate la ideile filozofilor naturii greci Strabon menționează doctrina indiană a nemuririi sufletului, referindu-se aparent la conceptul de suflet individual indestructibil (jiva), care rămâne în cercul reîncarnărilor (una dintre ideile centrale ale Upanishad-urilor), doctrina brahmanică a seminței este o indicație clară a ideii vedice a apariției lucrurilor dintr-o anumită sămânță primordială - bija, identificată cu absolutul (Brahman) Mai mult, geograful și istoricul grec antic raportează că, conform părerilor indienilor, "zeul care a creat și guvernează această lume pătrunde în întregul univers" Aici, așa cum spune, se enunță pe scurt viziunea tradiției ortodoxe asupra naturii absolutului (Brahman, Para-meshvara), care controlează toate procesele lumii și rezidă în fiecare ca adevărată esență (Atman) Parafrazând părerile "filozofilor"-brahmani, Megasthenes relatează: "După ideile lor, nimic din ceea ce se întâmplă oamenilor nu este în sine nici bun, nici rău, pentru că altfel unii oameni nu ar putea fi triști din același motiv, în timp ce alții se bucură; amândoi par să trăiască într-un vis Aceste cuvinte transmit cu exactitate sensul doctrinei brahmanismului despre esența vieții și scopul religios al individului: lumea înconjurătoare este o iluzie (Maya), atașamentul față de lume, precum și ura față de ea, induc sufletul în eroare, cine știe adevărul trebuie să scape de amândoi Descrierea destul de detaliată de către Megasthenes a "învățăturilor brahmanice" mărturisește răspândirea largă a opiniilor religioase și filozofice vedice târzii în nordul țării la începutul erei Mauryan În perioada ulterioară, ideile Upanishad-urilor devin cunoscute în lumea greco-romană Acest lucru este dovedit, în special, compilat în secolul al III-lea tratatul "Refutarea tuturor ereziilor" (a fost atribuit lui Origen, dar adevăratul său autor a fost, se pare, un anume Hippolytus - șeful uneia dintre școlile eretice ale creștinismului), consacrat analizei "vederi brahminice", care sunt înțelese în primul rând ca idei ale Upanishad-urilor Deosebit de interesantă este partea lucrării care face ecoul unui pasaj din Maitri Upanishad Hippolytus subliniază că "principiul divin", conform brahmanilor, rezidă în corp, dar este ascuns de piele și de diferite procese fiziologice fenomene ale corpului uman Unele imagini atribuite de Hippolyte filozofilor brahmani repetă direct metaforele Upanishad-urilor: "sufletul își revarsă învelișul fizic în momentul morții, precum șarpele își schimbă pielea" (cf "Brhadaranya-ka-up , IV, ) , ), "eliberat după moarte se înalță în lumea zeilor pe calea razelor soarelui" (cf Chandogya-up , VIII, , ), se compară "cea mai înaltă locuință", la care ajunge cu soarele Imagini similare se găsesc și în Prasna-upanisha-de: înțeleptul care se deda la asceză "ajunge la căldura soarelui Așa cum un șarpe este eliberat de pielea sa, tot așa, cu adevărat, eliberat de păcate este înălțat în lumea lui Brahman" (V, ) Locul semnificativ alocat de Hippolit "doctrinelor brahminice" poate indica faptul că în primele secole ale erei noastre învățătura Upanishadică și-a avut adepții și în lumea greco-romană CAPITOLUL TREI ȘASE "ERETIC" Predicatori Primele urme de îndoială cu privire la adevărul ideilor vedic-brahmanice se găsesc, după cum sa menționat, deja în lucrările acestei tradiții în sine, de exemplu, în imnurile individuale ale Rigvedei Ciocnirea directă a noilor idei cu dogmele ortodoxe se reflectă în Upanishade Uddalaka, unul dintre autorii Chandogya Upanishad, a dezvoltat un sistem de vederi care era diferit de cele acceptate în general în brahmanism Învățăturile lui Uddalaki prezintă un interes deosebit, deoarece din punct de vedere cronologic el precede clar pe alți exponenți ai concepțiilor "eretice": unii cercetători (A Warder și alții) îi datează viața chiar în secolul al IX-lea î Hr e , dar un alt punct de vedere pare a fi mai rezonabil (a fost dezvoltat în detaliu de V Ruben), referindu-l pe Uddalaka (și întreaga "generație mai veche" de înțelepți Upanishadic) la secolul al VII-lea î Hr e Cu toate acestea, chiar și cu o astfel de întâlnire, el este cu cel puțin un secol înaintea fondatorilor școlilor independente "eretice" Se poate presupune că unele dintre ideile lor sunt parțial legate de declarații "non-canonice" păstrate de aceeași literatură a Upanishad-urilor Încercarea de a depăși criza ideologică profundă trăită de India vedica a avut succes doar parțial Răspândite ca "învățătură secretă" în rândul unui număr mic de adepți, aceste texte au rămas aproape necunoscute chiar și indienilor educați În plus, ei au fost percepuți de majoritatea populației ca parte a tradiției brahministe, locul lor special în ea a rămas practic neobservat, iar generațiile următoare de reformatori au căutat să găsească adevărul pe calea rupturii complete cu autoritatea lui Vedele Participanții la aceste mișcări ulterioare, într-o măsură mult mai mare decât creatorii Upanishad-urilor, au fost orientați către straturile non-brahmane Creatorii noilor doctrine nu numai că "filosofau" kshatriya, ci și reprezentanții grupurilor neprivilegiate ale societății Între primele Upanishade și sistemele filozofice și religios-filosofice, care sunt fundamental independente de brahmanism, există un interval de aproximativ o sută și jumătate de ani Această perioadă a fost plină de căutări spirituale intense, reflectând "fermentarea minții" generală Ca și în epoca precedentă, asceții care s-au rupt de lume și și-au petrecut viața rătăcind prin țară au fost purtătorii de idei noi Nishada Upa- îi numesc parivrajaks (literalmente, vagabonzi), iar mai târziu cele mai importante texte sunt shramanas, punând în acest cuvânt aproximativ același sens Primii "rătăcitori" nu au întemeiat comunități, nu au creat școli, nu au lăsat în urmă un text canonizat Numele lor au fost uitate odată cu moartea lor fizică Cu toate acestea, impactul pe care l-au avut asupra climatului ideologic din țară a fost foarte vizibil Acest lucru este indicat, în special, de tradiția Jain, care urmărește învățăturile lui Mahavira până la "creatorii" anteriori - tirthankars (creatorii căii) Penultimul dintre ei, Parshvanath, a fost aparent o figură istorică Și deși nu este întotdeauna posibil să se separe doctrina lui de cea a lui Mahavira însuși, pare probabil; că era un gânditor cu totul original În timp, el este cu un secole și jumătate până la două secole mai tânăr decât fondatorul jainismului și, prin urmare, aparține "primei generații" de shramanas Treptat, natura activităților profesorilor Sramana s-a schimbat Ascetul solitar, care în trecut rătăcea din sat în sat, preferă acum să locuiască în propria sa locuință, unde este înconjurat de ucenici Îi instruiește în adevăr, la care a ajuns ca urmare a reflecției, dovedește indiscutabilitatea lui, intră adesea în polemici cu alte sramane Conducătorii primelor state ale Indiei invită la locul lor pe predicatorii care se bucură de cea mai mare autoritate și ascultă cu atenție discursurile lor Cu toate acestea, în timp ce aceste comunități nu erau încă grupuri organizate ferm: studentul putea oricând să părăsească mănăstirea, să rătăcească singur sau să meargă la alt mentor Cu toate acestea, astfel de asociații, deși pe termen scurt, de "căutători ai adevărului" s-au dovedit a fi un factor important în viața spirituală Însăși apariția lor a mărturisit cea mai profundă dezamăgire a multor indieni față de ideologia oficială brahmană și de sistemul tradițional de diviziune de clasă și castă Desigur, printre asceți nu existau doar oameni însetați de adevăr, ci și oameni pur și simplu săraci, pentru care viața lumească a devenit o povară insuportabilă Textele budiste de mai târziu descriu în detaliu modul în care sclavii și săracii au scăpat de opresiunea și nevoia fugind într-o locuință monahală Epoca ulterioară a scos la iveală o varietate extraordinară de învățături și școli Unii dintre ei s-au transformat ulterior în sisteme ideologice influente Dar înainte de a vorbi despre caracteristicile și originalitatea tendințelor individuale, este necesar să se stabilească ce au acestea în comun și ce a exprimat cel mai pe deplin spiritul unui timp atât de important pentru istoria antică a Indiei În primul rând, shramanas au negat autoritatea Vedelor și normele ideologice și sociale bazate pe aceasta Prin urmare, firesc În mod evident, a urmat dezacordul lor categoric cu pretențiile brahminismului la o poziție specială în societate și la rolul singurilor purtători ai celui mai înalt adevăr Potrivit shramanelor, fiecare student care a muncit din greu pentru a-l stăpâni este capabil să-l stăpânească Nu este nimic ciudat că shramanas, care aparțineau în majoritate covârșitoare altor varne, au negat privilegiile sociale ale preoției în mod consecvent și fără compromisuri A doua trăsătură esențială a doctrinelor prezentate de shramanas a fost atenția specială acordată problemelor de etică Respingând modul de viață tradițional de la varna descris și detaliat în literatura vedă, ei au trebuit să adopte o nouă abordare a problemei locului omului în natură și societate și a scopului său Intensitatea eforturilor teoretice în această direcție nu a fost aceeași în diferite școli reformiste Problemele etice au fost dezvoltate cu deosebită atenție în jainism și budism, dar interesul față de el a caracterizat toate învățăturile neortodoxe fără excepție Pentru prima dată în istoria Indiei (se știe că în Grecia au apărut tendințe similare ceva mai târziu) aceste curente au reflectat un fenomen atât de nou precum raționalismul Shramanas erau ostili ideii de autoritate, iar pozițiile pe care le afirmau aveau nevoie de o justificare logică Fiecare avea dreptul să-i provoace, iar profesorul trebuia să-și poată apăra punctul de vedere Textele Rennebudhiste descriu în mod repetat disputele la curtea unuia sau altuia conducător Participanții au fost obligați să ofere argumente puternice în favoarea opiniilor lor, iar rezultatul disputei depindea de obicei de succesiunea prezentării și de credibilitatea dovezilor Nu a fost o coincidență că apariția doctrinelor reformiste a coincis cu dezvoltarea disciplinelor științifice - științe naturale, medicină, astronomie și matematică "Fascinația" pentru logică, determinată de importanța discuțiilor și de arta argumentării, a creat premisele pentru succesul uimitor al lingvisticii indiene în secolele următoare Într-o măsură mai mică, aceasta a contribuit și la progresul filosofiei, care a apărut ulterior ca o disciplină independentă Școlile Shraman au afirmat atotputernicia "legii naturale" în natură și viața umană Lumea zeilor, deși recunoscută în majoritatea doctrinelor, s-a dovedit a fi supusă puterii acestor legi, adică nu s-a ridicat deasupra lumii pământești Căutarea etică pentru shramanas a fost, de asemenea, marcată de o "depărtare de supranatural" Desigur, raționalismul în vechea înțelegere indiană nu este identic cu cel modern: procesul de cunoaștere științifică a ființei abia începea, gândul acelei epoci nu a separat întotdeauna superstiția de faptele concrete ale realității obiective (de unde și interesul crescut) în predictiv viitor, divinație, semne etc ), totuși, în comparație cu credința vedica în capacitatea nelimitată a zeităților sau a preoților înzestrați cu cunoștințe superioare de a interveni în cursul evenimentelor, acesta a fost un pas semnificativ înainte Puse într-o formă logică, "regulile predicției" au marcat o încercare de a introduce elemente raționaliste chiar și în domeniul superstiției Brahmanismul tradițional, așa cum se știe, a negat orice posibilitate de pătrundere a minții în această zonă presupusă fundamental inaccesibilă Având în vedere modelele de dezvoltare ale lumii lucrurilor și oamenilor, shramanas au încercat să le reducă la niște categorii științifice sau semiștiințifice, prin urmare, diverse teorii "raționaliste" apar în școli separate, independent una de cealaltă (amintim că atomismul indian antic precede greacă) la timp) Imaginea socială a comunităților ascetice Shramana a fost un fenomen semnificativ în istoria Indiei Respingerea sistemului vedic varna în practică a fost exprimată în încercări de a ieși din sub tirania sa Profesorii înșiși nu au proclamat niciun program social, dar multe dintre ideile lor și în special opoziția lor implacabilă față de "India brahmană" i-au făcut potențiali aliați ai conducătorilor statelor indiene timpurii în lupta împotriva fragmentării tribale, sfințite de brahminism Procesul de centralizare în viața politică a țării a corespuns tendințelor unificatoare din viața spirituală: mulți profesori individuali au fost înlocuiți cu mai multe școli care au primit o largă recunoaștere În ajunul creării a două sisteme de reformă consolidate - jainismul și budismul - au apărut predicatori care au avut un impact atât de semnificativ asupra vieții spirituale, încât numele lor nu au fost uitate Tradiția vorbește despre "șase profesori" care au devenit principalii oponenți ai lui Buddha, printre care și Makkhali Gosal, fondatorul mișcării Ajivika și creatorul sistemului original care a durat două milenii Restul doctrinelor nu au avut niciodată o semnificație generală indiană, cu toate acestea, o serie de prevederi ale acestora au avut un impact incontestabil asupra mișcărilor reformiste și a materialismului indian antic În ciuda informațiilor fragmentare despre acești șase gânditori (datele sunt păstrate în principal în sutrele jainiste timpurii și budiste), aceștia merită o atenție specială Deja în epoca nașterii budismului, acești "învățători" aveau mulți adepți în India de Nord Samannaphala-sut-te povestește despre disputa dintre Bu/(dy), înconjurat de de studenți, cu șase miniștri ai regelui Magadha Ajatasattu (Ajata- shatru), fiecare dintre acestea a exprimat punctele de vedere ale unuia dintre profesorii "eretici" Aceștia din urmă sunt denumiți în sutta drept "sfinți", "foarte venerati", "capete" unui grup mare de adepți Potrivit sursei, Buddha triumfă în mod firesc asupra adversarilor săi, dar din descriere rezultă că la acea vreme doctrinele "învățătorilor" erau încă valabile și budismul nu le putea ignora De asemenea, este indicativ faptul că cei mai înalți oficiali ai statului vorbesc prin prezentarea unor doctrine "eretice", ceea ce înseamnă că predicatorii acestor sisteme au contat pe sprijinul puterii de stat Primul din lista "ereticilor" este Purana Kassapa Miezul învățăturii sale este ideea de determinism adusă la concluzia sa logică Lumea se dezvoltă după o lege prestabilită, care, de altfel, nu are nimic de-a face cu voința ființelor supranaturale sau cu o singură zeitate atotputernică Respingerea hotărâtă a noțiunii brahministe de atotputernicie a zeilor și a preoților care stăpâneau secretele ritualului pătrunde în întregul sistem al lui Kaosapa Se poate aprecia caracterul radical al unei astfel de doctrine doar comparând-o cu ideologia brahmanică, care și-a păstrat apoi poziția dominantă Din păcate, părerile acestui prim raționalist din antichitatea indiană au ajuns până la noi în principal în prezentarea budiștilor, care l-au văzut ca pe un adversar ideologic serios În mod firesc și-au concentrat atenția asupra acelor prevederi care păreau absurde și paradoxale Dezvoltând în mod constant ideea condiționării universale, opunându-se la voluntarismul ritualic al tradiției dominante ("donatorul, subordonându-și chiar pe zei, practic devine omnipotent"), Kassapa a ajuns la negarea oricărei libertăți de acțiune și, prin urmare, la un fel de nihilism etic (voința unei persoane este doar o iluzie, orice act orientat în mod conștient este în mod inerent lipsit de sens) Budistul Samannaphala Sutta își pune în gură următorul raționament: "Cel care săvârșește o acțiune sau facilitează comiterea unui astfel de ucigaș, un hoț, un tâlhar, un tâlhar, un adulter, un mincinos, niciunul dintre ei nu comite un păcat Chiar dacă, înarmat cu un disc ascuțit ca brici, se poate transforma toate ființele vii într-un morman de carne moartă, nu va fi niciun păcat asupra ei Și dacă, ajungând pe malul sudic al Gangelui, ucide, mutilează, chinuiește sau contribuie la aceste fapte rele, atunci încă nu este un păcătos și păcatul nu va cădea asupra lui La fel, dacă cineva de pe malul nordic al Gangelui donează și împarte pomană sau contribuie la aceasta, nu devine virtuos și meritul nu-i vine Generozitatea, reținerea, postul și onestitatea nu sunt deloc căi către merit " Tradiția budistă a condamnat Kassapa ca pe un dușman al moralității Acest reproș este adevărat mai formal decât în fond Kassapa nu a condamnat răul, dar nici nu a chemat să-l urmeze Binele și răul erau, în opinia sa, aceleași categorii naturale eterne ca schimbarea anotimpurilor sau mișcarea stelelor Tocmai negarea rolului acțiunii umane ca o condiție prealabilă necesară pentru soarta ulterioară a individului (învățăturile lui Kassapa au fost numite mai târziu akriyavada - doctrina non-acțiunii) a fost, evident, principalul motiv al condamnării aspre asupra partea budiștilor care au prezentat principiul "kriya-vada" (credința în eficacitatea acțiunii) Această poziție li s-a părut atât de semnificativă încât orientarea anti-brahminală a doctrinei lui Kassapa nu mai era calificată de ei drept merit Cu toate acestea, o serie de alte curente ale gândirii reformiste indiene antice au adoptat, fără îndoială, punctele de vedere ale lui Kassapa Ajivikii ar fi trebuit să-l numească inițiatorul sistemului lor, în orice caz, fără contribuția lui, învățătura lui Gosala cu greu ar fi putut lua o formă atât de completă Unele dintre paralelele dintre ideile lui Kassapa și sistemul extrem de autoritar Samkhya sunt, de asemenea, impresionante Kassapa nu a spus un cuvânt despre în ce constă lumea și ce forțe guvernează dezvoltarea ei imediată, deși aceste probleme decurgeau în mod logic din doctrina "învățătorului" Al doilea din această "listă", Ajita Kesakambali, a ridicat tocmai aceste întrebări în primul rând Judecând după dovezile care au ajuns până la noi, el a fost unul dintre primii exponenți ai concepțiilor naiv materialiste din tradiția indiană Întreaga viață, după el, este formată din patru "elemente mari": pământ, apă, aer și foc La ei li se adaugă o cincime - spațiu (akasha), în care funcționează restul de patru Sufletul, sub orice formă, este negat, mai precis (în expunerea budistă), se afirmă indistinguirea sufletului și a corpului - o viziune clar anti-brahmană și mult mai radicală decât vederile corespunzătoare ale budiștilor Părerile lui Ajita Kesakambali sunt în multe privințe apropiate de opiniile materialiste ale grecilor și este permis să presupunem că, din punct de vedere cronologic, prioritatea rămâne a țării asiatice: filozoful indian este un contemporan mai în vârstă al primului materialist al Greciei antice, Thales Cuvintele lui F Engels despre "materialismul spontan original" al școlii ionice sunt destul de aplicabile tradiției materialiste din istoria gândirii indiene, al cărei reprezentant timpuriu a fost Kesakambali Sutrele budiste, certându-se cu el, citează câteva dintre spusele lui: "Nimic nu trece din asta lume în alta (paraloka) Meritele nu se moștenesc Nu există viață după moarte, nu există asceți sau brahmani care să atingă perfecțiunea pe calea dreptății O persoană este formată din patru elemente Purtătorii, care duc corpul la locul arderii, poartă discuții inutile despre decedat, deși de la el și victimele sale au rămas doar cenușă Doar proștii cer evlavie și afirmă existența a ceea ce este imaterial, mint și vorbesc prostii Când trupul piere, atât cel deștept, cât și cel prost se transformă în praf Nimeni nu poate supraviețui propriei morți " Pasajul de mai sus oferă o idee despre unele dintre ideile fundamentale și excepțional de îndrăznețe ale lui Kesakambali pentru timpul său Împreună cu Kassapa, el respinge fără compromisuri opiniile brahmaniste despre lume și despre om Teza nemoștenirii meritului este o provocare directă nu numai pentru ideologia brahmanismului, ci și pentru pretențiile sale sociale Aceeași teză a fost adoptată ulterior de budism, care, totuși, l-a clasat pe Kesakambali printre oponenții săi Cu toate acestea, tonul ostil al surselor în acest caz nu poate părea ciudat Kesakambali a negat cu fermitate existența după moarte și renaștere Budiștii au numit învățătura lui uchcheda-vada (doctrina distrugerii), deoarece, potrivit acestui gânditor, "nimic nu rămâne după moarte" El a rupt cu tradiția brahminică mai decisiv decât budismul, în care ideea de renaștere a rămas centrală Kesakambali a fost acuzat și de nihilism etic Aparent, el a împărtășit ideea condiționalității universale și natura iluzorie a alegerii volitive Canonul Pali declară în mod explicit doctrina sa ca fiind imorală, ceea ce duce la fapte rele Pa-kudha Kachchayana este extrem de aproape de Kesakambali din punctul său de vedere Dezvoltând ideile predecesorului său despre elemente, el include printre acestea, pe lângă pământ, apă, aer, foc, și fericire, nenorocire și suflet Elementele sunt necreate, neschimbabile și nu interacționează între ele, chiar și atunci când constituie un singur organism Textul budist îi atribuie următoarea afirmație: "Cele șapte elemente originale nu sunt făcute de nimeni și nu urmează voința nimănui Fiind cauza a tot, ei înșiși nu sunt condiționati sau predeterminați de nimic Nu au capacitatea de a se schimba, sunt puternici, precum munții, și nemișcați, ca coloanele de piatră Nu există nici mișcare, nici dezvoltare în ei, nu se influențează unul pe altul Nu există nici o ucidere, nici o înclinație de a ucide, nici o înclinație de a asculta, nici o înclinație de a asculta, nicio cunoaștere, nici o înclinație de a cunoaște Nici cel care taie capul altuia cu o sabie ascuțită nu o face comite crime, deoarece lama sabiei în acest caz trece doar între elemente Multe din învățăturile lui Kacchayana repetă punctele de vedere ale primilor doi "învățători" El este numit și "akriyavadin" (neagă fapta) și "uchchedavadin" (ființa vie, în opinia sa, dispare fără urmă odată cu moartea) Budiștii folosesc termenul de sassata-vada (din Pal sas-sata - etern) în raport cu doctrina sa, deoarece, potrivit acesteia, elementele, fără să se nască sau să moară, există din veșnicie Părerile lui Kacchayana pot fi comparate cu părerile lui Parmenide (mijlocul secolului al V-lea î Hr ), în special cu poziția sa asupra eternității și a imuabilității ființei Un anumit paralelism poate fi remarcat, fără îndoială, aici, iar versiunea indiană a acestor idei (ca și în multe alte cazuri) este mai veche decât cea greacă În tradiția indiană propriu-zisă, această tendință "eternalistă" continuă în sistemul filozofic Sankhya, conform căruia elementul material al ființei (natura - prakriti) și principiul spiritual (purusha) care coexistă cu acesta sunt prezente din veșnicie și sunt inaccesibile distrugere Adevărat, în întrebarea sufletului și a "Eului" uman acestea sistemele diverg Budiștii erau ostili ideilor de sassata-vada, deoarece apărau principiul variabilității universale Negarea valorii faptei a adus asupra adepților lui Kacchayana reproșul tradițional al imorității Cu toate acestea, lupta budismului timpuriu împotriva acestei doctrine nu a dus la dispariția ei completă Și peste de ani mai târziu (în secolul al II-lea), Nagarjuna, cel mai mare filozof al budismului Mahayana, încă se certa cu adepții sassata-vada Urme de influență, idei ale lui Kacchayana se găsesc în învățăturile Ajivika și în Evul Mediu târziu Al patrulea dintre "profesori" Sanjaya Belathiputta, tradiția îl numește ajnanavadin (agnostic), menționând "că a refuzat să răspundă la multe întrebări cardinale despre ființă I se pun în gură următoarele cuvinte:" Dacă m-ai întreba dacă există o altă lume (paraloka), aș răspunde tu "Da, dacă m-am gândit, dar nu la asta vreau să spun Nu spun că există, dar nici contrariul Nu cred că lumea nu există, dar eu nu există Nici nu cred că există " Cursul raționamentului lui Sanjaya părea, fără îndoială, paradoxal pentru mulți, dar tocmai o tetralemă atât de ciudată a stat mai târziu la baza logicii budiste Odată cu răspândirea budismului, acest dispozitiv logic a început să fie utilizat pe scară largă Că a fost propus pentru prima dată de Sanjaya și nu de Buddha a fost uitat treptat În învățăturile lor, o asemănare este ușor de urmărit, ceea ce nu ar putea " fi o coincidenta Întrebări la care Sanjaya nu a răspuns i-au fost adresate și lui Buddha (și au fost formulate în același mod) - o altă dovadă a relevanței pentru acea vreme a problemelor existenței lumii și a sensului vieții umane În spiritul lui Sanjaya, Buddha le-a răspuns cu "tăcere nobilă" Prezența unor momente similare în doctrinele lui Sanjaya și Buddha nu i-a împiedicat pe budiști să-i clasifice pe cei dintâi printre principalii lor adversari Acest lucru s-a datorat parțial, aparent, rivalității dintre cele două comunități sau șefii lor În acest sens, este de interes legenda spusă de sursele budiste Printre cei mai apropiați discipoli ai lui Buddha, ei îi numesc pe Sariputta și Mogalana (skr Shariputra și Maudgalayana), care au fost inițial adepți ai Sanjaya În jurul lui, conform textului, se grupau peste cinci sute de ucenici După ce au făcut cunoștință cu doctrina lui Buddha, Sariputta și Mogalyan au încercat să-l convertească pe Sanjaya și pe adepții săi la budism Până la urmă, au reușit să convingă jumătate dintre studenți de fostul lor mentor, iar împreună cu ei au părăsit mănăstirea Acest episod mărturisește nu numai acuitatea disputelor teoretice, ci și popularitatea semnificativă a Sanjaya și a învățăturilor sale Pe lângă rivalitatea dintre cei doi predicatori, au existat diferențe fundamentale pe probleme teoretice Printre subiectele destinate să rămână nedezvăluite, Sanjaya a atribuit toate problemele etice și, în consecință, doctrina sa nu putea deveni un sistem care să definească regulile unei vieți și unui comportament drept Desigur, acest lucru a dat motiv budiștilor, care acordau o importanță deosebită unor astfel de probleme, să reproșeze inamicului că promovează imoralitatea Printre cei șase profesori "eretici", este numit și Nigant-ha Nataputa Cu toate acestea, prevederile centrale ale doctrinei sale, la o examinare mai atentă, se dovedesc a fi atât de apropiate de punctele de vedere ale fondatorului jainismului, Vardhamana, încât se pune întrebarea dacă vorbim despre aceeași persoană? Potrivit lui G Jacobi, doctrina lui Nataputa, deși nu este o transcriere a învățăturilor jainiste, nu conține nimic care să o contrazică Aparent, autorii "Samannaphala Sutta" budist timpuriu nu au perceput jainismul ca pe un sistem serios și concurent și l-au considerat doar una dintre doctrinele "eretice" Din același motiv, s-au interesat puțin de conținutul său și l-au transmis fragmentar și nu tocmai exact Prin urmare, se pare că numele fondatorului doctrinei a fost schimbat În listele tradiționale, șefului Ajivika, Gosale, nu i se acordă mai multă atenție decât restul "profesorilor" Privirea lui Acestea sunt expuse împreună cu pozițiile altor predicatori reformiști, dar semnificația reală a contribuției lui Gosala la gândirea indiană antică este incomensurabil mai importantă Este caracteristic faptul că cuvântul "ajivika" a fost folosit inițial pentru a se referi la asceții și înțelepții care au rupt cu ortodocșii doctrine și a condus un mod special de viață (ajiva) dizolvarea numelor doctrinelor anti-brahmane independente anterior într-una a reflectat procesul real de absorbție a diferitelor școli "eretice" de către tendința cea mai dezvoltată și populară (Mare merit în studiul doctrinei lui Gosala îi aparține lui A Beshem ) Locul de naștere al noii învățături a fost nord-estul Indiei, dar a câștigat o popularitate deosebită în Magadha - pe teritoriu rii din Biharul modern, unde și alte școli reformiste s-au bucurat de o influență considerabilă Nu degeaba literatura ortodoxă numește Magadha o țară a vraților, adică triburi indo-ariene care nu au recunoscut autoritatea Vedelor sau interpretarea lor de către brahmanismul oficial În ce măsură aceste tradiții au fost legate de mișcarea de reformă din secolele următoare, este greu de spus Dar rolul excepțional al Magadha și al regiunilor direct adiacente acesteia (în primul rând Kosha-la și Videha) în maturizarea noilor învățături este dincolo de orice îndoială Legătura strânsă a adjivikismului cu aceste zone este evident indicată de faptul că textele budiste care expun (în limba pali) ideile lui Gosala conțin multe forme gramaticale caracteristice Magadhi Prakrit, un dialect care este larg răspândit aici Sutra Jain Bhagavati derivă numele întemeietorului Ajivikismului din cuvântul "go-sala" (graj de vaci), afirmând că mama lui era atât de săracă încât locuia cu copilul într-un hambar În scrierile budiste, sunt raportate o serie de informații de același ordin Potrivit poveștilor lui Buddhaghosa (un comentator al secolului al V-lea), Gosala a fost sclav în tinerețe și purta ulcioare cu ulei A fost maltratat și în cele din urmă a fugit * Desigur, astfel de relatări pot fi considerate legendare, dar tenacitatea cu care "tradiția îl asociază pe Gosala cu cele mai sărace și mai asuprite secțiuni ale populației face necesar să luăm acest lucru cu suficientă seriozitate În afară de a sublinia "nerădăcinarea" nu poate fi în niciun caz considerat rezultatul unei dorințe conștiente de a denigra acest gânditor: jainistii au considerat multă vreme ajivikismul cea mai bună învățătură pentru ei înșiși Cât despre Buddhaghosa, el a scris despre Gosala la unsprezece secole după moartea sa, în o epocă în care controversa budiștilor cu Ajivikas și-a pierdut ascuțimea Mesajul lui Buddhaghosa pare cu atât mai mult face baie că dă informații similare despre Kassapa, care este aproape de Gosala Purana Potrivit unui comentator budist, Kassapa este, de asemenea, un sclav; numele Purana (umplerea, completarea) i-a fost dat, se presupune că stăpânul său avea de sclavi înaintea lui, iar Purana s-a dovedit a fi, parcă, "completând" o sută Pentru a (deveni ascet, a trebuit și el să fugă Cu alte cuvinte, unele "(și, de altfel, cele mai radicale într-o serie de poziții) învățături reformiste nu au fost create în niciun caz "de două ori", ci au venit din rangurile sociale Canonul atribuit lui Gosala (conservat în fragmente în scrierile jainiste și budiste) arată că șeful Ajivika a avut predecesori și nu s-a considerat singurul creator al sistemului Biografia sa semilegendară subliniază în mod specific faptul că el era interesat de alte învățături contemporane, încercând să aleagă dintre ele acele poziții care îi erau acceptabile În acest sens, sunt interesante datele că Gosala și Vardhamana se cunoșteau și chiar și-au petrecut șase ani de izolare în aceeași peșteră Episodul este poate o speculație ulterioară, dar nu există nicio îndoială că a existat o legătură între cele două învățături, iar unele texte budiste târzii (de exemplu, "Divya-avadana") consideră chiar cuvintele "ajivika" și "jaina" ca fiind sinonime Înainte de a finaliza punctele doctrinei sale, Gosala, conform tradiției, a vizitat șase predicatori și le-a studiat cu atenție doctrinele Judecând după aceste rapoarte, el a căutat în mod conștient să unească tendințele reformiste independente de până acum În mare măsură, a reușit, deși tradiția budistă menționează individual Ajivika care nu i-a acceptat învățăturile Aparent, în secolul al V-lea î Hr e procesul de contopire a diferitelor curente apropiate de Ajivikism nu a fost încă finalizat, deși s-a derulat foarte intens (în secolele următoare, termenul "Ajivika" desemna deja în principal susținătorii lui Gosala) Cunoașterea cu Vardhamana nu l-a făcut pe Gosala adeptul său Tradiția menționează chiar și o ceartă care ar fi întrerupt prietenia lor Cu toate acestea, ei nu au intrat niciodată în polemici ireconciliabile, spre deosebire de ajivika și budiști Într-un stadiu incipient (secolul al V-lea î Hr ), ajivikismul a avut probabil mai mulți adepți decât budismul Acest lucru a fost cel mai probabil cauzat de tendința clar exprimată în prima "reformă socială" Nu întâmplător, printre studenții din Gosala, tradiția numește nu numai oameni din păturile de meserii și meșteșuguri, ci și membri ai castelor inferioare, în special olari Nu este dovada Vayu Purana (o sursă stabilită în secolele III-VI, dar datând de la o tradiție anterioară) că Sudra, oameni din caste mixte și chiar de neatins, s-au învecinat cu Ajivika? Budiștii și Ajivika au concurat între ei pentru a atrage cât mai mulți adepți Nu este, așadar, surprinzător că sutrele budiste vorbesc despre Gosala și învățăturile sale cu o duritate neobișnuită Ei îl numesc "prost", "un învins care aduce întristare atât zeilor, cât și oamenilor" ("Precum o batistă grosieră de lână este cel mai rău produs al fibrei", spune un text, "deci învățătura lui Gosala este cea mai proastă dintre toate doctrinele [eretice] " Disputele teoretice s-au transformat uneori în ciocniri deschise capitala Koshala - Shravasti, care multă vreme i-a patronat pe ajivika și a făcut bogate ofrande comunității lor Când, sub influența norei sale, a decis să se convertească la budism, ajivicii, favorizați de el, i-au "asediat" literalmente casa, evident temându-se nu atât de pierderea unui aderent, cât de pierderea asistenței materiale pe care le acorda invariabil În ciuda întăririi budismului în viitor, ajivikismul nu a încetat în niciun caz să fie concurentul său În epoca Nanda (secolele V-IV î Hr ), adepții lui Gosala s-au bucurat de sprijinul conducătorilor acestei dinastii pentru o vreme; la curtea regelui Mauryan Bindusara, înțeleptul adjivik era consilier Ashoka s-a arătat interesat de această învățătură: edictele lăsate de el vorbesc despre donarea de peșteri comunităților Ajivik El a trimis oficiali să-și studieze doctrina și, urmând o politică de toleranță religioasă, a încercat să netezească acuitatea ciocnirilor lor cu budiștii Același curs a fost urmat de nepotul lui Ashoka, Dasaratha, care a dat peșterile Ajivika Vechea cronică budistă din Ceylon "Mahavamsa" spune că în epoca mauryansilor au apărut grupuri separate de Ajivikas chiar și în Ceylon, iar regele Pandukabhaya a construit pentru ei o locuință specială în capitala Anuradhapura În acest sens, este de înțeles de ce budiștii din canonul Pali l-au comparat pe Gosala cu un pescar care a aruncat o plasă la gura râului și a ucis mulți pești (adică i-a dus pe cei care puteau intra în rândurile budiștilor) indicaţie clară a influenţei ajivikismului Dorința lui Gosala pentru o unitate mai strânsă a studenților săi, precum și a tuturor celor pe care i-ar putea considera potențiali susținători în viitor, a primit expresie practică în convocarea așa-numitului consiliu Ajivika, care, conform tradiției, a avut loc cu puțin timp înainte de moartea șefului comunității Dovezile păstrate în Bhagavati-sutra ne permit să atribuim acest eveniment aproximativ - î Hr î Hr e Gosala a apărut și în asta - Xia a fost precursorul jainilor și al budiștilor: catedrala sa a servit, aparent, drept prototip pentru întâlnirile ulterioare ale adepților celor două învățături numite Trebuie remarcat faptul că Gosala, într-o măsură mai mare decât oponenții săi, a încercat să combine punctele de vedere ale diferitelor școli într-o singură predare, prin urmare, consiliul Ajivika a fost excepțional de reprezentativ - la el au participat "sute de profesori" din multe regiuni ale țării , și fiecare și-a oferit propria interpretare a principalelor probleme ale doctrinei Primul consiliu budist, ținut, conform legendei, imediat după moartea lui Buddha în capitala antică a Magadha, Rajagriha, a codificat doar prevederile proclamate de Buddha Rezultatul imediat al consiliului Ajivika a fost crearea unui canon care, așa cum se spune în Bhagavati Sutra, a inclus diverse puncte de vedere, cimentate, totuși, de o serie de idei ale lui Gosala Conform tradiției jainiste, Consiliul a discutat, în special, problema divinației A trecut în revistă ideile astrologice stabilite anterior și a dezvoltat "rețete practice" Evident, această problemă era foarte de actualitate la acea vreme, iar atenția acordată acesteia de către Ajivika a contribuit, fără îndoială, la popularitatea acestei învățături în rândul celor mai largi secțiuni ale populației Este de remarcat, de exemplu, că tradiția budistă transmite următoarele: ghicitorul ajivik, care se afla la curtea din Bindusara, a prezis corect soarta succesorului regelui, puternicul patron al budismului Ashoka Doctrina divinației a fost o parte esențială a doctrinei lor Locul lui în ea a fost determinat de ideea centrală, care se rezumă la recunoașterea predestinației absolute a tuturor fenomenelor naturale și a vieții umane Spre deosebire de religia vedica, care afirma atotputernicia zeitatilor care se amesteca constant in cursul evenimentelor si puterea magica a preotilor de sacrificiu, ale caror actiuni rituale le dau putere chiar si asupra celor bogati, ajivikismul a propus un singur principiu - un -destinul cuprinzător și impersonal (niyat'i) Trecutul, prezentul și viitorul tuturor ființelor și lucrurilor sunt conținute numai în el Nu există nimic supranatural în lume, spuneau ei, procesele cele mai complexe sunt la fel de regulate și naturale ca și cele mai simple Această teză a fost o negare directă a tradiției ortodoxe cu sistemul său de dogme religioase și prescripții rituale stricte Protestul împotriva viziunii brahminice asupra lumii a atins o intensitate excepțională în rândul ajivika, dar în cele din urmă a devenit sursa slăbiciunilor învățăturii lor Opunându-se ideii de dependență a tot ceea ce există de dorința arbitrară a unei zeități sau a unui preot, Ajivika a ajuns la un negând eficacitatea oricărei acțiuni Raționalismul lor original s-a transformat astfel într-o justificare pentru un fatalism atotcuprinzător, soarta a domnit suprem asupra oricărei persoane și i-a ghidat acțiunile Credința în ea în adjivikism a fost colorată de spiritul pasivității complete Gosala este creditat cu următoarele cuvinte: "Ca un puternic, activ și curajos, atât de slab, leneș și laș - toată lumea este subordonată în mod egal unui principiu care predetermina tot ceea ce există" Respingând semnificația riturilor brahmanice și "sfințenia" dobândită cu ajutorul lor, ajivicii au negat în principiu principiul etic Nu numai puritatea sau păcatul în sens religios, ci și orice evaluare morală a comportamentului uman era, din punctul lor de vedere, lipsită de sens Liberul arbitru și responsabilitatea morală au devenit o ficțiune creată de imaginație "Oricine se naște, respiră și trăiește nu cunoaște nici putere, nici putere, nici virtute, dar există, subordonat sorții", a spus Gosala Ordinea stabilită nu poate fi schimbată de nimeni, o persoană este la fel de neputincioasă ca cea mai mică insectă, dar el, spre deosebire de alte ființe vii, este capabil să prevadă cursul evenimentelor De aici, firesc, a urmat interesul Ajivika pentru problema predicțiilor, care în epoca subdezvoltării disciplinelor științifice erau percepute ca un mod rațional de cunoaștere a naturii (astrologia, de altfel, până de curând era considerată o disciplină științifică în India) ) Reducerea tuturor legilor ființei la un singur principiu a dus la respingerea oricărei opoziții între material și spiritual, inclusiv sufletul și trupul Ajivika au recunoscut sufletul, dar i-au afirmat materialitatea completă Budistul Brahmajala Sutta vorbește despre "ereticii care sunt convinși că sufletul are o formă materială", iar Buddhaghosa, într-un comentariu asupra textului, atribuie în mod explicit acest punct de vedere Ajivika Este imposibil să nu vedem o anumită tendință materialistă în doctrina luată în considerare, deși spiritul de pasivitate și fatalism inerent acesteia s-a reflectat și în abordarea problemelor filozofice propriu-zise: se putea doar ghici despre puterea universală care controlează natura, Ajivikas nu a pus niciodată problema înțelegerii legilor sale Prin urmare, doctrina lor, în ciuda îndrăzneală a unui număr de prevederi, nu a jucat în istoria gândirii antice indiene rolul pe care l-a jucat materialismul naiv al filosofilor greci timpurii în istoria viziunii antice asupra lumii Abordarea consecvent materialistă a naturii apare doar în școlile ulterioare ale Lokayatiks și Charvakas, care au împrumutat unele idei materialiste de la Ajivika, dar au mers incomparabil mai departe în această direcție Elementul raționalist al ajivikismului a fost într-o anumită măsură legat de dezvoltarea științei în India antică Tehnicile de predicție s-au bazat pe începuturile astronomiei Cel mai mare astronom indian antic Varahamihira (secolul al VI-lea) menționează această școală, este menționată și în comentariul medieval la tratatul său principal - "Brhadjataka" (comentariul se referă la secolul al X-lea) Interpretarea ideii de karma a fost deosebită în această învățătură Formal, a fost acceptată drept legea "mișcării continue" a ființelor vii care iau naștere sub forme noi în cursul dezvoltării universului Cu toate acestea, în sistemul lui Gosala, acest principiu capătă o culoare diferită Karma nu este o pedeapsă pentru păcate sau fapte bune, ci o expresie a ciclului natural al lucrurilor Nici oamenii, nici zeii nu sunt capabili să-l influențeze, nu este altceva decât una dintre manifestările niyati-ului atotcuprinzător Amintirea nașterilor din trecut este o absurditate totală, a argumentat Gosala Trebuie spus că, în această interpretare, ideea de karma cu greu contrazice spiritul raționalist general al filozofiei naturale a Ajivika Ca și alte curente reformiste, ei au împrumutat acest concept de la Upanishade, dar a rămas străin de structura generală a conceptului lor În ajivikismul medieval, care s-a îndepărtat în mare măsură de învățăturile lui Gosala și a fost influențat de curentele ortodoxe din sudul Indiei, ponderea niyati-ului scade și, în același timp, rolul doctrinei karmei crește Un comentator tamil mai târziu, în interpretarea termenului u li (Tamil pentru soartă, Skt niyati), dă cuvântul vinaya (echivalentul tamil al Skt karma) ca sinonim Datele epigrafiei Indiei de Sud și sursele scrise mărturisesc că în Deccan și în sudul extrem, ajivikismul și-a păstrat pozițiile puternice în Evul Mediu, în timp ce în Nord a fost practic înlocuit Adepții acestei doctrine au apărut în sudul țării încă din epoca Mauryan, ultimul mesaj despre ei datează din secolul al XV-lea, adică tradiția lor a continuat neîntrerupt aici timp de aproape două milenii Ei au împrumutat ideea fatalismului de la unul dintre cei mai importanți gânditori ai Vedantei târzii, Madhva (secolul al XIII-lea) Adevărat, în această perioadă a existat o convergență treptată a ajivikismului cu vaishnavismul din India de Sud Unele contacte cu vișnuiți se pare că au fost stabilite chiar mai devreme: conform surselor jainiste, unele evenimente din viața lui Gosala au avut loc în templele din Baladeva și Vasudeva (cele mai vechi zeități vișnuite), dar acum legătura cu vișnuismul a devenit atât de puternică încât Utpala (tratat de comentator Varahamihira, secolul al X-lea) explică cuvântul "ajivika" ca "închinarea lui Narayana (Vishnu)" Linie de compromis cu sau- Religia Todox s-a dovedit a fi fatală pentru această tendință "eretică": la sfârșitul Evului Mediu, ea dispare peste tot, dizolvându-se în cultele tradiționale În ciuda duratei existenței sale istorice, ajivikismul s-a îndepărtat foarte repede de învățăturile originale ale lui Gosala Motivul pentru aceasta nu este greu de determinat în principiu Popularitatea sa în secolele V-III î Hr e izvorât în primul rând dintr-o critică consistentă și radicală a brahmanismului Nemulțumirea maselor largi de ordinea socială sfințită de ideologia oficială a oferit prestigiu mișcărilor de reformă Respingerea sistemului de caste și interpretarea brahminică a karmei au atras simpatia reprezentanților diferitelor pături ale societății către învățăturile lui Gosala Încă de la început s-a adresat cu prezentarea opiniilor sale "lumii laicilor" Simplitatea exterioară a doctrinei (reducerea tuturor categoriilor la puterea atotcuprinzătoare a predestinației și la fatalismul rezultat) a sporit și numărul aderenților ei, care au continuat să practice riturile obișnuite, să recunoască zeitățile și instituțiile tradiționale Dar succesele ajivikismului timpuriu s-au dovedit a fi fragile Deja sub Ashoka, budismul devine tendința religioasă predominantă Explicația pentru aceasta, evident, trebuie căutată și într-o anumită unilateralitate a adjivikismului: respingând sistemul ortodox de vederi, nu i s-a opus, spre deosebire de budism, cu o învățătură pozitivă capabilă să ofere răspunsuri la întrebările centrale care oameni îngrijorați din acea epocă Scopul omului, locul său în lume și societate, valoarea efortului individual și principiile pe care ar trebui să se bazeze "conduita corectă", probleme care i-au preocupat atât de mult pe jainisti și pe budiști, nu au primit, în esență, nicio reflectare în doctrina lui Gosala "Predestinația universală" proclamată de el a exclus, așa cum sa menționat deja, însăși formularea acestor întrebări În asemenea condiții, budismul, care a scos în prim-plan personalitatea umană cu suferința, amăgirile, căutările sale "adevărului" și promitea mântuirea la final, deși mai puțin radical în respingerea ideologiei brahmanismului, a putut să atragă semnificativ mai mulți adepți Este interesant de observat că călătorii, diplomații și scriitorii greci care au vizitat India sau au citit povești despre ea au atras atenția și asupra proceselor complexe care au avut loc în viața ei spirituală Observațiile lor sunt extrem de semnificative, deoarece vă permit să priviți India ca din exterior - o oportunitate relativ rară pentru perioada antică a istoriei sale În plus, autorii antici erau în mod natural eliberați de tendințe sectare, într-un fel sau altul manifestat altfel în scrierile autorilor locali Dacă străinii erau caracterizați de tendință, atunci era cu totul alt tip, legat de natura culturii pe care o reprezentau Deja Megasphin, care a ajuns în capitala Imperiului Mauryan, Pataliputra, chiar la sfârșitul secolului al IV-lea î Hr e , împarte înțelepții indieni în brahmani și shramani (în versiunea greacă - "brahmanai" și "sarmanai") Scriitorii de mai târziu subliniază pe bună dreptate una dintre principalele diferențe dintre aceste două grupuri: primii acționează simultan ca preoți și își transmit profesia prin moștenire, cei din urmă aparțin celor mai diverse grupuri ale populației și nu constituie o moșie (sau castă) separată ) În același timp, regii sprijină, oferă cadouri shramanilor, folosesc sfaturile lor Acesta din urmă este legat, aparent, de credința în capacitatea lor de a prevedea viitorul, de rolul lor de ghicitori și vrăjitori "Cei mai respectați dintre shramani", scrie Strabon, "traiesc în păduri, hrănindu-se cu frunze și fructe sălbatice Ei comunică cu regii prin mesageri care îi întreabă despre cauzele evenimentelor; prin acești pustnici locali, regii cinstesc zeitatea și îi fac rugăciuni" (XV, ) Aici, cel mai probabil, se referă la Ajivika, care au acționat în mod repetat ca ghicitori Același Strabon, numind shramanas pramnas, îi caracterizează drept filosofi, exprimându-și disponibilitatea de a participa la tot felul de dispute cu brahmanii și înclinat să-și bată joc de ei (subminează autoritatea brahmanilor, numindu-i aroganți și proști) Cu alte cuvinte, autorul grec a observat acuitatea disputelor ideologice, a subliniat spiritul de protest caracteristic Shriyamanilor, respingerea lor față de pretenția brahmanului de a deține "cel mai înalt adevăr" Pe vremea lui Megasthenes, observatorii străini percepeau mișcarea Sramana ca un întreg nedivizat Adevărat, Mega-sthenes menționează asceții care mergeau goi (evident jaini), dar nu îi consideră reprezentanți ai unei școli religioase-filosofice speciale Budiștii nu sunt numiți deloc de el (Numai Clement din Alexandria relatează despre indieni "urmând instrucțiunile lui Buddha", totuși, el a trăit la sfârșitul secolului al II-lea-începutul secolului al III-lea, adică deja în perioada mahayanei răspândite ) - contradicție între ortodocși tradiție și "eretici"; Scriitorii antici, desigur, nu au putut înțelege diferențele fundamentale dintre școlile Shramana Este curios că, potrivit lui Porfiry, Strabo și alți autori, brahmanii se bucură de o recunoaștere mai mare în rândul oamenilor decât shramana Acest lucru s-a datorat, fără îndoială, faptului că brahmanii erau preoți care săvârșeau culte religioase familiare maselor Faptul că brahmanismul a rămas unificat ideologic a fost de asemenea de o importanță considerabilă Astfel, amploarea și profunzimea schimbărilor care au loc în viața ideologică a Indiei au fost atât de semnificative încât străinii nu au trecut neobservați Înregistrările lor sunt destul de conforme cu ceea ce este înregistrat în sursele indiene propriu-zise CAPITOLUL PATRU "TĂCIREA BUDDHA" Dintre numeroasele mișcări neortodoxe care au apărut în secolele VI-IV î Hr e , un rol cu totul special în istoria culturală a Indiei (și apoi a multor alte țări asiatice) îi revine budismului O varietate de materiale istorice (surse scrise, epigrafie, opere de artă) indică în mod clar că până în timpul lui Ashoka devenise cea mai influentă tendință religioasă din nordul Indiei Vasta literatură a canonului sectei budiste Theravadin din Pali a fost scrisă pentru prima dată în întregime în secolul I î Hr î Hr e , dar nu există nicio îndoială că o parte semnificativă a existat deja sub Mauryas: edictele lui Ashoka menționează numele textelor "prezentate de Buddha pentru a depăși învățăturile false" și identificate de cercetători cu sutre individuale ale Pali canon Volumul excepțional de mare de scrieri budiste timpurii care au ajuns până la noi, totuși, nu oferă o oportunitate de a rezolva multe probleme fundamentale legate de apariția budismului și formarea doctrinei sale Opinia unui număr de cercetători (adepți ai "Școlii Pali") că canonul păstrat de Theravadins este autentic pentru învățătura originală este acum recunoscută ca eronată Particularitățile canonului îl convin că a apărut rezultatul unei procesări editoriale intensive și îndelungate și nu ar putea fi opera unei anumite perioade O mulțime de mesaje foarte vechi au fost găsite și în scrieri referitoare la o ramură fundamental diferită, diferită de Theravadins, a tradiției budiste - la așa-numitul budism nordic sau Mahayana Toate acestea au pus în fața buddhologilor sarcina de a reconstrui dogma originală, pe baza căreia ar fi posibil să se explice modelele de dezvoltare ale școlilor individuale ale acestei tradiții Trebuie recunoscut că, în ciuda eforturilor semnificative depuse în această direcție de către cele mai mari autorități, rezultatele sunt încă nesemnificative și problema este încă foarte departe de a fi rezolvată Putem afirma doar cu certitudine că ideea larg răspândită a primitivității extreme a budismului timpuriu, în contrast cu dezvoltarea doctrinară a canonului, nu corespunde datelor disponibile Budismul a luat naștere într-o eră a căutărilor și discuțiilor spirituale intense și inevitabil a trebuit să stea la nivelul realizărilor culturale generale Este mai probabil să se presupună că canonul a reprezentat o anumită interpretare a învățăturilor timpurii și reflecta prevederile cardinale ale școlii Theravadin Astfel, identificarea ideilor aparținând creatorului doctrinei budiste trebuie efectuată cu mare atenție și cu mari rezerve De o importanță deosebită este studiul însuși mediul în care s-a născut budismul, moștenirea altor secte "eretice" și o analiză a esenței controverselor rivalilor ideologici Faptele stabilite până acum mărturisesc că inițial budismul nu a fost complet independent de alte curente religioase și filozofice din India La fel ca Ajivika și alți "eretici", adepții săi nu au recunoscut autoritatea Vedelor și s-au opus tradiției ortodoxe brahminice Este de remarcat faptul că au folosit termenii folosiți de Ajivika, nefiind necesar să explice sensul lor, ci i-au interpretat doar în felul lor De asemenea, se poate urmări un anumit punct de vedere comun în subiectul reflecțiilor filosofice Cu toate acestea, noua mișcare a fost radical diferită de Ad-Jivmkism Budismul era străin de ideea de fatalism, precum și de un fel de determinism absolut, caracteristic învățăturilor lui Gosala Este firesc, prin urmare, ca indiferența încăpățânată a adepților săi față de problemele etice nu face decât să declanșeze mai clar atenția cea mai profundă a budismului asupra acestor întrebări, care au devenit o parte esențială a doctrinei Abordarea budistă a presupus, desigur, recunoașterea principiului voluntarismului, a posibilităților nelimitate ale unei persoane de a-și schimba natura interioară și "eliberarea" Nu este de mirare că predicarea budistă a atras populația mai mult decât doctrina pesimistă a Ajivika Cu toate acestea, până în timpul lui Ashoka, ei au rămas rivali influenți ai budiștilor Mai târziu, timp de multe secole, cei din urmă au luptat împotriva "apostaților" în rândurile lor, iar materialele disponibile ne permit să vedem ecouri ale adjivikismului în ideile condamnate Există multe asemănări între budism și jainism Cu toate acestea, chiar și aici diferențele s-au dovedit a fi mult mai semnificative decât punctele de similitudine Primul a negat extremele ascezei, atât de caracteristice religiei jainiste, propunând ideea unei "cale de mijloc" ca contragreutate Diferențele fundamentale sunt demonstrate și de aspectul filozofic al ambelor învățături (impermanența elementelor în budism și imuabilitatea lor în jainism, negarea sufletului de către toate școlile budiste și recunoașterea lui de către jainism etc ) În ansamblu, însă, aceste două tradiții religioase, la o privire superficială, ar putea părea într-adevăr foarte apropiate; nu degeaba unii savanți europeni au presupus inițial că vorbim despre soiuri versete ale aceleiași doctrine Sub Ashoka, jainismul s-a bucurat de o oarecare popularitate, deși nu a fost niciodată capabil să devină un rival serios al budismului Centrală în determinarea originalității acestei învățături este compararea ei cu brahmanismul, sau mai bine zis, cu forma tradiției ortodoxe pe care i-au dat-o creatorii Upanishad-urilor Spiritul de respingere a dogmelor și ideilor brahmaniste, așa cum spune, pătrunde în toate textele budiste timpurii De multe secole, reprezentanții ambelor direcții au fost polemici neîncetate, care, după cum știți, nu s-au încheiat în favoarea budiștilor În mod firesc, ei au subliniat originalitatea sistemului lor în toate modurile posibile, dovedind independența sa absolută față de brahmanism și superioritatea față de acesta Astfel, problema relației dintre cele două tradiții a apărut deja în antichitate, dar disputele pe această temă continuă în știința indologică modernă Buddologii apără de obicei ideea independenței complete a budismului În același timp, o serie de oameni de știință sunt înclinați către punctul de vedere opus, considerând-o ca o erezie care a apărut în cadrul tradiției ortodoxe, sau un episod întâmplător din istoria ei Acest punct de vedere a câștigat o popularitate deosebită chiar în India Chiar și un cercetător atât de proeminent precum P Canet l-a numit pe Buddha "marele reformator al hinduismului", adică i-a refuzat dreptul de a fi considerat fondatorul unei învățături independente Oficialii și-au exprimat opinii similare Vorbind la radio în legătură cu aniversarea a de ani de la parinirvana lui Buddha sărbătorită în multe țări, S Radhakrishnan, pe atunci președinte al Republicii India, a spus că toate prevederile principale ale budismului au fost "împrumutate din tradiția ortodoxă, iar Buddha i-a dat doar o nouă formă S Radhakrishnan susține aceeași idee în cartea sa faimoasă "Indian Philosophy" "Pentru a-și crea teoria", scrie el, "Buddha a trebuit doar să-i elibereze pe Upanishad-uri de compromisurile lor inconsistente cu politeismul și religia vedice Budismul timpuriu este doar o nouă repetare a gândurilor Upanishad-urilor dintr-un punct nou de vedere " Este caracteristic faptul că autorii lucrărilor de istoria culturii publicate în India includ aproape întotdeauna budismul în tradiția brahminist-hindusă și unesc aceste fenomene sub denumirea comună "civilizație hindusă" Astfel de prevederi, în esență, repetă argumentele vechilor ideologi ai brahmanismului, care au căutat să prezinte budismul ca "o abatere privată de la canalul central al culturii indiene" Cea mai corectă, după părerea noastră, este abordarea care exprimă o anumită linie de mijloc Într-adevăr, în ciuda o diferență puternică între budism și brahminism, între învățăturile Upanishad-urilor și doctrina budistă, există asemănări atât în ideile conceptuale, cât și în particularități La fel ca brahmanismul, budismul recunoaște karma și legea renașterii Diferențele în interpretarea existenței unui individ (budismul a apărat ideea naturii iluzorii existenței individuale, în majoritatea Upanishad-urilor, principiul independenței sufletului - jiva - piatra de temelie a sistemului) nu au făcut-o afectează cel mai puțin acceptarea consecventă a ideii de karma de către budism Teza renașterii eterne nu a fost contestată de niciuna dintre școlile budiste Cu alte cuvinte, budismul nu a anulat în niciun caz "legea karmei" introdusă de Upanishade, deși a subliniat alte puncte Foarte apropiată în ambele sisteme este interpretarea unei astfel de întrebări ca scop al ființei, scopul său cel mai înalt (în budism, nirvana, în brahmanism, moksha) Atingerea nirvanei, adică "eliberarea de propriul sine", depășirea oricăror legături lumești și, ca urmare, "libertatea absolută" de legăturile dualității, este considerată singurul rezultat posibil al procesului de schimbare universală, care, potrivit Budismul, este baza vieții Această poziție, însă, se găsește nu numai în Upanishad-uri și budism, ci și în jainism (care aparent a împrumutat-o de la aceleași Upanishad-uri) Atât în budism, cât și în brahminism această teză devine principala, care confirmă cel mai mult legătura dintre cele două sisteme religios și filozofic În ambele învățături, "monahismul" nu este considerat o garanție absolută a "eliberarii" Acest punct de similitudine este foarte important Dacă la începutul jainismului ideea de asceză ca cale către "cunoașterea adevărului" era exprimată cu cea mai mare claritate, atunci sistemele studiate demonstrează un oarecare scepticism, indicând o interpretare mai "sobră" S-au scris multe despre disprețul lui Buddha față de extremele ascezei Mai puțină atenție a fost atrasă asupra faptului că argumente similare împotriva violenței excesive a omului împotriva propriei sale naturi au fost deja prezentate în Chandogya Upanishad, unde mortificarea excesivă a cărnii a fost declarată un obstacol în calea cunoașterii adevărate a adevărului Upanishadele, în cele din urmă (ca și budismul), neagă sacrificiul animalelor (religia vedica este de neconceput fără astfel de sacrificii), deși aici protestul nu sună la fel de categoric ca în budism Deci, legătura dintre această învățătură cu doctrinele ortodoxe, precum și cu doctrinele reformiste care au precedat-o sau sincrone cu ea, este dincolo de orice îndoială Anumite paralele sunt observate nu numai între el și Upanishade, ci, de exemplu, între Upanishade și jainism, budism și Sankhya etc Aceleași idei puteau trece de la o învățătură la alta, fie deveneau centrale în ea, fie erau excluse cu totul, ca nesistemice Studiul paralelelor de acest fel este esențial atât pentru înțelegerea doctrinelor în sine, cât și pentru dezvăluirea tiparelor originii, dezvoltării și influenței lor reciproce Aceasta nu înseamnă, desigur, că budismul și-a împrumutat principiile principale direct de la alte sisteme religioase și filozofice Mai degrabă, este permis să vorbim despre climatul spiritual general al epocii, care a determinat gama de probleme și concepte care au fost folosite de diferite curente Diseminarea foarte largă a budismului i-a determinat pe cercetători să exagereze oarecum gradul de originalitate Între timp, a fost o consecință naturală a unui singur proces de evoluție a culturii spirituale indiene și nu poate fi evaluată corect fără o analiză a etapelor individuale ale acestui proces Noua învățătură a reflectat, fără îndoială, schimbări în sferele spirituale și socio-politice ale societății Indiei de Nord Nașterea budismului a coincis în timp cu apariția marilor state în valea Gangelui, cu victoria ideii de centralizare asupra fragmentării tribale, sfințită de brahmanism În mod semnificativ, budismul considera prezența puterii centralizate o condiție importantă pentru "protecția moralității" În acest sistem, pentru prima dată în tradiția indiană a existat ideea unui conducător puternic, "învârtind roata puterii drepte" - un chakravartin Textele canonice descriu apropierea lui Buddha de regii din Magadha, Bimbisar și Ajatashatru, care ei înșiși au devenit budiști și au ajutat activ sangha Mai târziu, cel mai faimos dintre regi (Ashoka, Kanishka), conform tradiției, a oferit budismului sprijinul cel mai tangibil Desigur, clasa militară (kshatriyas), luptă pentru puterea politică, dar alungată de brahmanism, a acceptat de bunăvoie noua dogmă Simpatiile Kshatriya au fost explicate și prin faptul că budismul a abordat însuși principiul diviziunii varnei într-un mod diferit Fără a respinge varna ca un întreg, le-a văzut ca grupuri profesionale ereditare, care au subminat ideea de superioritate de clasă Egalitatea oamenilor prin naștere a fost unul dintre "fundamentele" doctrinei Adevărat, în viața "lumească", preoții și războinicii erau recunoscuți ca clase privilegiate, dar pentru perfecțiunea spirituală, asemenea diferențe nu erau considerate semnificative În primul rând, subliniază textele Pali, au fost puse "meritele morale" ale unei persoane Aceasta a fost o provocare clară la adresa noțiunii tradiționale de "virtuți ereditare" Deși teza budismului de mai sus se referea în mod oficial doar la practica religioasă, de fapt ea a afectat și relațiile oamenilor în viața de zi cu zi Ea corespundea noilor condiții sociale, când poziția unei persoane în societate a început să determine din ce în ce mai mult statutul de proprietate Comerțul și meșteșugurile au cunoscut o perioadă de creștere intensivă, diferențierea proprietăților s-a adâncit semnificativ, mulți vaiishya bogați concurau deja în bogăție cu brahmanii și kshatriyas Este de remarcat faptul că artizanii Shudra au atins adesea o poziție financiară destul de ridicată Astfel, una dintre sutrele Majjjhima Nikaya (parte a canonului Pali) spune: "Dacă un sudra își mărește averea, el poate lua chiar și un vaishya, un kshatriya sau un brahmin în serviciul său" Desigur, în viața reală, o astfel de situație s-a dezvoltat cu greu, dar însuși faptul că a fost permisă reflecta teoretic o privire complet nouă asupra naturii relației dintre diferitele clase De asemenea, este important ca în textele budiste, atunci când se enumeră varne, nu preoții sunt puși pe primul loc (ca în "legile" brahmane - shastras), ci kshatriyas Aceasta a reflectat nu numai orientarea ideologică a budismului, ci și schimbări reale în organizarea socială a societății indiene antice Rolul kshatriyas a fost deosebit de important în asociațiile republicane, unde brahmanii, de regulă, nu participau la afacerile de conducere kshatriyas aveau putere și erau de obicei mari proprietari de pământ Comunitatea creată de budiști, sangha, a repetat în mare măsură principiile organizării vechilor republici indiene, care jucau un rol politic proeminent în acea vreme Textele Pali citează în mod repetat cuvintele lui Buddha despre puterea interioară a acestor formațiuni Kshatriya Budismul s-a răspândit în valea Gangelui, în special în Magadha Aici au avut loc dezbateri teoretice, în care s-au discutat nu numai probleme religioase Au existat dispute, conform textelor, despre formele de guvernare, despre îndatoririle regelui etc Toate aceste discuții erau de obicei pătrunse de un spirit ostil brahmanismului Influența sa aici s-a simțit mult mai puțin decât în zonele învecinate Prin urmare, preoția vedica a tratat locuitorii din Magadha cu ostilitate și a numit-o o zonă nepotrivită pentru rituri religioase Budismul a găsit mulți adepți printre orășeni Conform materialelor scrierilor canonice, Buddha și-a expus învățăturile în orașe Această împrejurare nu putea fi întâmplătoare: în zonele urbane, noile fenomene ale vieții indiene s-au simțit deosebit de clar și Budismul a avut mai mult succes aici Unele orașe din valea Gangelor au fost declarate sacre Creatorul noii dogme și-a adresat predica diferitelor pături ale societății El le-a reproșat brahmanilor pentru aderarea lor excesivă la ideea propriei lor exclusivități, pentru aroganță și mândrie și i-a denunțat pentru atașamentul față de bunurile pământești, lux, excese Încercările preoților de a se înfățișa ca oameni de înaltă moralitate, ducând un stil de viață simplu și strict, i s-au părut ridicole Această parte a învățăturilor a rezonat, fără îndoială, cu populația generală Repetând constant că brahmanii nu sunt prin natura lor diferiți de ceilalți oameni, Buddha a exprimat doar în cuvinte sentimentele pe care mulți indieni neprivilegiati le aveau pentru preoție În același timp, poziția sa față de această problemă s-a remarcat printr-o anumită dualitate El a pus în contrast preoția sa contemporană, înfundată în vicii, cu preoția ideală din antichitatea îndepărtată Brahmanii, se spunea în predici, au fost cândva purtătorii moralității, dar apoi și-au pierdut demnitatea Numai pornind pe calea perfecțiunii și renunțând la pretențiile lumești, ei își vor putea recăpăta meritele de odinioară Pentru a face acest lucru, desigur, trebuie să se transforme în shramani, adică să rupă de fapt tradiția ortodoxă Chemarea lui Buddha nu a rămas fără răspuns: textele menționează mulți asceți și profesori brahmani care au acceptat noua credință Abordarea de compromis urmărită în acest caz a fost în general extrem de caracteristică învățăturii budiste - atât în rezolvarea problemelor de doctrină, cât și în abordarea problemelor sociale Schimbările din viața economică a Indiei de Nord au fost, aparent, luate în considerare și de budism Acest lucru era cerut și de interesele directe ale sangha, care a existat întotdeauna în detrimentul adepților seculari ai doctrinei Când Buddha a pictat o imagine a unei societăți ideale, el a menționat cu siguranță o economie dezvoltată și bine organizată, subliniind importanța succesului în agricultură, meșteșuguri și comerț Puterea centralizată a jucat un rol semnificativ în acest sens Regele a fost însărcinat cu datoria de a furniza fermierilor cereale, de a ajuta crescătorii de vite și de a oferi sprijin financiar comercianților Aceste opinii au fost percepute cu simpatie de vechii conducători indieni și de reprezentanții diferitelor varne Desigur, budismul a cerut în primul rând "eliberarea religioasă", societatea ideală propagată de aceasta era înțeleasă ca "tărâmul spiritualității, nepătat de păcatele existenței umane obișnuite" Este cu atât mai remarcabil- că nu au fost excluse probleme pur materiale Bo- mai mult, au fost atinse în predici de natură generală, s-a vorbit despre ele și cu oameni care s-au convertit la budism Buddha a repetat de multe ori că poziția celor din straturile inferioare se va îmbunătăți foarte mult odată cu intrarea lor în sangha Potrivit textelor, întrebările despre dificultățile materiale ale existenței lumești au fost discutate doar cu Vaishyas și Shudras care au venit în comunitate Se presupunea, aparent, că greutățile economice îi puteau face să caute un alt mod de viață Trebuie remarcat faptul că așa-numitul principiu al egalității religioase absolute a oamenilor nu a fost respectat pe deplin în învățătura în sine Era interzis, de exemplu, introducerea sclavilor în sangha, iar persoanele aflate în serviciul regal sau din armată nu aveau voie să intre în ea pentru a evita eventualele ciocniri cu proprietarii de sclavi și cu puterea statului • Cu alte cuvinte, ideea de "umanitate universală", declarată în predicile budiste, a căpătat de fapt o altă expresie chiar și în instituția doctrinară În practică, în era timpurie a istoriei budismului, acele elemente de varna și inegalitatea proprietăților au fost introduse în sangha, față de care teoretic budismul s-a opus atât de categoric Cu toate acestea, în comparație cu sistemul tradițional Varna în înțelegerea sa brahministă, relațiile dintre budiști (călugări și laici) erau mai în concordanță cu structura schimbată a societății Deși a respins multe dintre dogmele brahminismului, budismul nu a respins, de fapt, ideile mitologice și ritualurile vedismului Din punctul de vedere al esenței noii învățături, întrebările legate de închinarea lui Dumnezeu nu aveau o importanță fundamentală Dacă textele sunt de crezut, Buddha a susținut că doctrina sa nu contrazice prevederile vechii dharme Aceasta însemna că le era permis mirenilor să respecte normele vieții de zi cu zi care le sunt familiare Ei puteau să se închine zeităților panteonului vedic și să îndeplinească vechile rituri Cu toate acestea, la acest nivel, adoptarea budismului a introdus o nouă trăsătură în viața credincioșilor: aceștia au avut ocazia să se descurce fără serviciile unei preoții profesioniste Prin urmare, brahminismul a fost, așa cum spune, abolit, indianul obișnuit a fost eliberat de controlul său constant, precum și de ofrandele materiale către preoți, care erau considerate absolut obligatorii în brahminism Același "spirit de reînnoire" al normelor de viață s-a manifestat în raport cu femeile Predicile lui Buddha au atras nu numai publicul masculin, ci și feminin Nu s-a considerat cumva reprobabil să le expun fundamentele doctrinei, să le răspundă la întrebări, să le explice anumite prevederi ale doctrinei Pe- alături de comunitățile de călugări budiști apar și comunități de călugărițe (asta este deja menționat în edictele de la Ashoka) Canonul elaborează reguli disciplinare pentru ei în detaliu Una dintre secțiunile sale se numește "Theri-gatha" ("Cântări ale călugărițelor") Aici sunt colectate mostre de poezie religioasă, dintre care multe sunt marcate cu ștampila inspirației autentice Laicelor li s-a permis să se recăsătorească în cazul decesului soțului lor Toate aceste prevederi erau radical în contradicție cu prescripțiile brahmanismului, care refuzau femeii dreptul la orice viață spirituală independentă Este semnificativ faptul că budismul și-a asumat o anumită toleranță față de alte curente neortodoxe Se credea că adepții lor posedă și o particulă de "adevărată cunoaștere" și sarcina unui predicator budist este să le permită să o primească complet Astfel, scopul era acela de a evita stabilirea unei linii de netrecut între adepții săi și susținătorii altor sisteme, care contraziceau drastic dogmele brahmanismului (De fapt, totuși, budiștii au tratat adesea dur cu adversarii lor ideologici și uneori chiar au recurs la violență ) Popularitatea budismului a fost în mare măsură facilitată de sigura sa "toleranță lingvistică": predicarea noii doctrine putea fi condusă și înregistrată în orice limbă sau dialect Brahminismul a recunoscut doar sanscrita ca limbă a textelor religioase Din punct de vedere organizațional, budismul timpuriu nu a avut un design clar și a dezvoltat norme de subordonare comunală S-a declarat că nu există niciun lider în sangha Potrivit legendei, Buddha nu s-a considerat șeful comunității și a refuzat să numească un succesor, argumentând că nu a existat niciodată și nu ar trebui să existe un singur lider în sangha Budiștii, spre deosebire de brahmini, nu și-au îndumnezeit guru-ul religios, iar "profesorii" erau priviți doar ca purtători ai "adevărului religios", depășindu-i pe studenți doar în cunoștințe și experiență De-a lungul timpului, acest "spirit democratic" s-a pierdut în mare măsură, organizațiile monahale (în special în Ceylon, centrul activității Theravadin în Evul Mediu și mai târziu) au fost construite după un principiu strict ierarhic: vârful privilegiat a fost puternic separat de călugării de rând Cu toate acestea, în perioada inițială, când sangha într-o anumită măsură corespundea numelui său - "comunitatea egalilor", acest nou principiu de egalitarism pentru societatea din Varna a servit fără îndoială ca un factor suplimentar în instaurarea rapidă a budismului ma În comparație cu doctrina brahmanistă, care proclama dependența absolută a unei persoane de apartenența sa moșie (var-new), a fost percepută propaganda egalității oamenilor (chiar dacă numai în sfera spirituală sau în cadrul relațiilor dintre călugări) de către mulți foarte simpatic Popularitatea budismului timpuriu a fost, fără îndoială, facilitată de faptul că, conform textelor Pali, Buddha și succesorii săi au pornit din poziția a două niveluri de înțelegere neidentice - egalizarea laici și călugării Adresându-se oamenilor obișnuiți, predicatorul folosea cuvintele obișnuite lor familiare, legate de experiența lor cotidiană și de ideile tradiției brahmaniste învățate din copilărie, nu s-a atins de probleme filozofice, metafizice, ci s-a concentrat pe probleme etice Este curios că în aceste apeluri se vorbea despre "eu" uman ca fiind o realitate complet de încredere, în timp ce în filosofia budistă persoana era declarată o iluzie Totuși, aici nu s-a văzut nicio contradicție: pentru cei neinițiați, credeau budiștii, sunt suficiente adevăruri și reguli simple, specifice, "cunoașterea superioară" este disponibilă doar aleșilor Aceasta, evident, a explicat și împărțirea clară a textelor canonului în două grupe: prima, adaptată pentru utilizare constantă (sam-vritti), scrisă într-un limbaj accesibil, a doua - pentru a obține "cel mai înalt adevăr" (paramartha) - sunt saturate cu termeni "doctrinari" speciali Conținutul predicilor pentru mireni corespundea pe deplin conceptelor folosite în acest caz Un simplu budist trebuia să respecte o serie de precepte morale: să fie sincer, generos, să aibă grijă de călugări și profesori etc Scopul existenței a fost proclamat o viață bună pe pământ și fericirea ulterioară în ceruri (nirvana sau arhatship-ul nu era menționat) Aceste idei nu contravin în niciun fel ideilor tradiționale Deci, "paradisul" în budism nu numai că nu diferă de cel brahmanist, dar era și notat cu același cuvânt - "svarga" Chemând credincioșii să-i ajute pe asceți și mentori, Buddha s-a oferit să arate respect față de brahmani în același timp, adică nu i-a forțat să rupă cu cercul obișnuit de reguli Însăși formula "reverenta pentru shramana și brahmani" a mărturisit absența izolării sectare și o anumită flexibilitate a budismului Indienii obișnuiți, cărora diferențele "teoretice" dintre brahmani și shramana le-au rămas inaccesibile, nu au fost forțați să ia o parte sau alta în dispute Predicile au atins chestiuni pur practice Dacă călugării nu trebuia să se gândească la treburile și binecuvântările pământești, atunci mirenii, dimpotrivă, erau rugați să conducă cu zel zyaystvo, străduiți-vă pentru bunăstarea materială și securitate Buddha a enumerat în mod specific "șase cazuri" care duc la pierderea proprietății și a recomandat evitarea acestora S-a referit în mod constant la "industria cotidiană" ca fiind una dintre cele mai importante virtuți ale profanului și a avertizat împotriva lenei Bogăția la acest nivel nu era în niciun caz văzută ca fiind rea Dimpotrivă, judecând după pasajele relevante ale canonului, a fost considerată o recompensă legitimă pentru "comportamentul drept" (adică pentru respectarea regulilor zilnice - shil) Astfel, budismul nu s-a sfiit de problemele "de zi cu zi" și le-a acordat mult mai multă atenție decât brahmanismul Prin urmare, noțiunea de budism care a fost stabilită în știință ca o mișcare pur monahală, departe de nevoile lumești, materiale, după toate probabilitățile, ar trebui considerată eronată Desigur, doctrina atingerii nirvanei a rămas nucleul doctrinei, dar un set aparent incompatibil de porunci pur practice a coexistat organic cu ea În același timp, ideea conceptuală a nevoii de a evada din viață și bucuriile ei a coexistat cu predicarea bunăstării materiale Acesta din urmă a atras, în primul rând, acea parte prosperă a populației, care, datorită originii sale varnei, era considerată, conform tradiției brahministe, ca fiind inferioară Desigur, ar fi o vulgarizare grosolană să declari budismul o doctrină socială radicală și Buddha un reformator social "Societatea ideală" înfățișată în lucrările canonului nu avea o bază reală și chiar și în "comunitatea egalilor" monahală a fost adesea încălcat principiul egalității În cuvintele lui Debiprasad Chattopadhyayi, "Buddha, singurul profet al zilei sale, putea oferi oamenilor iluzia libertății, egalității și fraternității, care - ca rezultat inevitabil al legilor progresului social - au fost călcate și subminate în realitate " Deja prima sa predică a derivat de fapt toate problemele lumești, inclusiv cele sociale, din diferite momente ale stării psihologice a individului: răul, suferința, greutățile și durerile au fost declarate rezultatul "orbirii" unei persoane care ar trebui să renunțe la lume, să se devote el însuși la auto-îmbunătățire Este clar că budismul nu a cerut o luptă împotriva nedreptății, ci la slăbirea și stingerea completă a "focului dorințelor interioare", a emoțiilor și percepțiilor exterioare, pentru eliminarea oricăror reacții la adresa lumii din jur, întrucât toată suferința este distrus doar odată cu dispariția "conștiinței propriului sine" În două sau trei secole, budismul a evoluat de la o doctrină adoptată de o mică comunitate de călugări într-o doctrină larg răspândită noul sistem religios O schimbare radicală în dezvoltarea socio-politică a țării - crearea statelor și apoi unificarea lor sub o singură autoritate - s-a reflectat și în sfera ideologiei După cum a remarcat F Engels, "marile transformări istorice au fost însoțite de schimbări în religie" (K Marx și F Engels, vol , p ) Siddhartha Shakyamuni ("pustnicul familiei Shakya"), cu numele căruia tradiția leagă crearea învățăturii budiste, a fost, se pare, o persoană istorică Deși faptele biografiei sale, expuse în canon, par să fi fost dizolvate într-o cantitate colosală de mesaje legendare, principalele evenimente din viața lui pot fi identificate destul de clar Potrivit legendei, s-a născut într-o familie influentă Kshatriya din tribul Shakya din orașul Liumbini (lângă capitala Kapilavastu), la vârsta de de ani a părăsit lumea și a devenit călugăr rătăcitor Timp de șase ani a dus o viață strict ascetică, dar apoi și-a pierdut încrederea în posibilitatea de a înțelege adevărul prin mortificarea cărnii Tradiția spune că la vârsta de patruzeci de ani în Sarnath (lângă Varanasi) a "atins iluminarea", mai târziu și-a expus învățătura unui grup de călugări și a murit la o vârstă înaintată (cercetătorii datează moartea lui în sau î Hr ) Datele canonului sunt confirmate de materiale epigrafice Inscripția lui Ashoka din Rummindeya se referă la Buddha ca o persoană reală din Lumbini Probabil, în acea epocă, existența sa nu a fost pusă la îndoială S-a păstrat însă și o dovadă anterioară: un text pe o vază din Piprakhvi (Nordul Indiei), datând din secolul al IV-lea î Hr î Hr e , spune că în el se păstrează relicvele lui Buddha Înțelegerea noastră asupra vieții fondatorului budismului este limitată semnificativ de faptul că canonul Pali acordă puțină atenție personalității sale Biografii extinse s-au păstrat doar în lucrările mult mai ulterioare ale budismului nordic ("Lalitavistar", "Buddhacharita") Acest lucru se datorează setărilor conceptuale din stadiul incipient al predării: fondatorul religiei a fost considerat doar un "descoperitor de adevăr" și nu era de interes ca persoană istorică Apropo, tocmai această indiferență față de imaginea unei persoane care predică o nouă doctrină poate servi drept argument în favoarea realității lui Buddha Situația cu identificarea opiniilor sale inițiale este vizibil mai dificilă Unele informații pot fi culese din canonul Pali, deși au fost compilate mult mai târziu Textele vorbesc despre disputele lui Buddha cu alți predicatori și reformatori Se povestește, de exemplu, despre întâlnirea sa în apropierea orașului Vaishali cu ascetul-shramana Arada Kalama, care i-a predat lecții de practică yoghină; hui- sa viitorul creator al doctrinei, conform tradiției, a avut atât de mult succes în ele încât Arada l-a invitat să conducă împreună cu el obștea de călugări Buddha ar fi refuzat pentru că învățătura lui Kalama nu l-a satisfăcut Este foarte dificil să dezvălui esența acestei doctrine doar pe baza textelor Pali, totuși, conform "Buddhacharita", apare ca o învățătură apropiată de Sankhya Din aceasta, unii cercetători au ajuns la concluzia că acesta din urmă luase deja contur pe vremea lui Buddha, că el știa despre asta chiar și în Kapilavastu și s-a îndreptat către Arada pentru a-l studia mai profund O astfel de vedere pare extrem de problematică, dar, fără îndoială, este permis să se considere acest episod ca un indiciu al cunoașterii lui Buddha cu o serie de alte doctrine, care într-un anumit fel ar putea influența propriile sale opinii După ce a părăsit Arada, Buddha, conform textelor, se întâlnește în vecinătatea Rajagriha cu un alt înțelept Sramana, Udra-ka Ramaputra, și rămâne cu el mult timp, dorind să se familiarizeze cu învățăturile sale Acesta, judecând după prezentarea în canon, seamănă în multe privințe cu budismul Cu ajutorul meditației, se presupune că se realizează o stare suprasensibilă specială în care "nu mai există conștiință sau inconștiență" Textul atribuie acestor evenimente o semnificație excepțională - conversațiile cu doi predicatori l-au adus pe Buddha mai aproape de "iluminare" Ulterior, atunci când și-a creat propria comunitate, el, așa cum spun sutrele, a vrut să-și invite foștii profesori la ea, dar aceștia nu mai erau în viață Toate sursele leagă apariția budismului ca învățătură independentă cu "iluminarea" lui Gautama, care a avut loc în apropierea orașului Uruvela și în momentul în care ar fi descoperit principalele prevederi ale doctrinei sale și a câștigat memoria "nașterilor anterioare" La scurt timp după aceea, în Sarnath, el a rostit o predică celor cinci călugări brahmani rătăcitori Această predică a fost numită atunci "prima întoarcere a roții dharmei" Astfel a început, conform tradiției, o istorie lungă și variată a budismului Sutrele de mai târziu au păstrat o poveste mitologică interesantă Zeul Brahma i-a apărut lui Buddha și i-a cerut să răspândească noua credință pe pământ pentru a salva lumea El s-a plâns că "doctrina impură" era populară în Magadha Pe care nu o spun textele, dar, evident, aceasta este o doctrină neortodoxă cu care budismul a concurat Episodul are un alt aspect, mai important: faptul venirii lui Brahma ca petiționar trebuia să sublinieze superioritatea noii religii față de cea tradițională În același timp, legătura lui Buddha cu una dintre principalele figuri ale pan-theonului vedic, așa cum spunea, a indicat că budismul a fost o moștenire porecla de brahminism și nu o doctrină absolut străină Este curios că asceții-brahmani, și nu shramanas, sunt numiți în canon ca primii adepți ai lui Buddha Potrivit textelor, la scurt timp după "iluminare", Buddha a întâlnit un ajivika rătăcitor pe nume Upaka, care l-a întrebat a cui învățătură a urmat și de ce părea atât de fericit? El a răspuns că nu are un mentor, că nu a experimentat influența nimănui și s-a simțit iluminat Ajivika nu a spus nimic la asta și a plecat pe o altă cale Episodul are o semnificație simbolică: budismul a concurat mult timp cu ajivikismul, iar adepții săi au fost probabil printre primii care au învățat noua învățătură, dar nu au acceptat-o Apoi, conform sutrelor, Buddha a întâlnit trei asceți din familia Kashyapa, fiecare dintre ei având mulți discipoli Buddha a dorit să petreacă noaptea în templul focului din apropiere, dar asceții l-au convins să nu facă acest lucru, deoarece acolo se presupune că locuiește un șarpe teribil din rasa Naga Buddha nu s-a speriat și a intrat în templu Deși șarpele a vărsat foc și fum din gură, a fost învins de forța interioară a "primului profesor" Convinși de puterea sa, trei asceți s-au convertit la credința sa Episodul, aparent, este și simbolic: artele marțiale cu un șarpe denotă cel mai probabil relația budismului cu cultele triburilor aborigene, victoria asupra monstrului, conform autorilor textului, trebuia să demonstreze puterea și superioritatea a noii învăţături Mai departe în canon, li se spune primilor doi discipoli ai lui Buddha - Shariputra și Maudgalayana, foști adepți ai agnosticului Sanjaya Belathiputta Acest complot descrie ciocnirea budismului cu această școală "eretică", care la acea vreme, evident, era foarte influentă, dar ulterior a dispărut complet Când numărul de adepți ai lui Buddha a ajuns la șaizeci, el, conform legendei, i-a împărțit în patru grupuri și i-a trimis în direcții diferite pentru a predica noua credință, care a găsit din ce în ce mai mulți adepți noi Cu toate acestea, chiar și creatorii scrierilor budiste au fost nevoiți să admită că convertirea la budism nu a fost întotdeauna ușoară, fără conflicte Unele asociații politice nu au acceptat noua religie În statul Malla, de exemplu, oricine îl saluta pe Buddha trebuia să plătească o amendă grea De asemenea, teiștii raportează dispute între "profesor" și vărul său Devadatta, care și-a ademenit adepții Devadatta a cerut o disciplină mai severă, mortificarea cărnii, a interzis călugărilor să apară în orașe (se presupunea că ar trăi doar în păduri și zone greu accesibile) etc Astfel de ideile apropiate de ideile jainiste despre asceză erau aparent foarte comune atunci, iar budismul a trebuit să se ocupe de ele încă de la început Buddha și-a predicat învățătura într-o zonă destul de restrânsă din nordul Indiei Nu a călătorit mult și a stat mult timp într-un singur loc În Koshal, conform tradiției, a trăit chiar și de ani Probabil că noi opinii s-au stabilit relativ lent, iar propaganda lor a necesitat eforturi persistente Miezul budismului timpuriu este așa-numitele Patru Adevăruri Nobile Enumerarea lor a deschis predica din Sarnath, iar "învățătorul" a vorbit despre ei în primul rând, când, potrivit legendei, cu puțin timp înainte de moartea sa în Vaishali, la cererea celor mai apropiați adepți ai săi, a conturat pe scurt baza doctrinei sale Principiile formulate în Vaishali sunt acceptate de toate ramurile budismului fără nicio rezerve și se rezumă la următoarele: "cele patru adevăruri nobile", teoria cauzalității, impermanența elementelor, "calea de mijloc", "calea optptală" " Primele numite "adevăruri nobile", conform sutrelor, într-o formă condensată sunt prevederile care: ) viața în lume este plină de suferință, ) este cauza acestei suferințe, ) suferința poate fi oprită, ) există o cale care duce la încetarea suferinței Aici se afirmă clar că predarea propusă nu este o schemă abstractă, ci o instrucțiune practică care poate aduce beneficii imediate și "eliberare religioasă" Trecerea la o nouă credință promite eliberarea de greutățile existenței cotidiene Cum se realizează acest lucru? Buddha răspunde folosind o idee tradițională Sursa tuturor suferințelor este nașterea, cauza acesteia din urmă sunt faptele săvârșite într-o viață trecută Atașamentul față de bunurile pământești, pasiunile asociate acestora, nu numai că împovărează existența actuală a unei persoane, ci îi predetermină și noile întrupări Pentru a rupe acest lanț de suferințe, dezastre și din ce în ce mai multe nașteri noi, este necesar să înțelegem natura iluzorie a acelor valori pe care individul le prețuiește de obicei Neconștient de această natură iluzorie, fiind în ignoranță (avidya), el devine o victimă a suferinței Realizarea "cunoașterii adevărate" înseamnă în același timp încetarea suferinței ca atare Această stare superioară se numește nirvana (literal, "distrugere", "decolorare") În esență, întreaga învățătură a lui Buddha este răspunsul la o întrebare cardinală: cum să obții nirvana? Mijloacele necesare pentru aceasta este "calea în opt ori", sau transformarea treptată a psihologiei adeptului Această metodă de antrenament auto- și-a primit numele de la "opt pași ai perfecțiunii" În conformitate cu abordarea psihologică proclamată de Buddha asupra tuturor manifestărilor vieții, schimbarea minții credinciosului, care i-a transformat personalitatea, a fost considerată baza tuturor celorlalte schimbări ale existenței sale Prin urmare, calea începe cu un act care aparține sferei gândirii Primul pas, vederile corecte, înseamnă atingerea celor "patru adevăruri nobile" Conștientizarea lor conduce o persoană la "aspirația corectă", adică la dorința de a atinge nirvana Se realizează atât în comportamentul individului, cât și în starea lui internă În exterior, intrarea pe calea desăvârșirii religioase ar trebui exprimată prin respectarea a trei porunci: vorbirea corectă i (abținerea de la minciună), comportamentul corect (a nu face rău altor creaturi etc ), modul corect de viață (obținerea hranei numai prin mijloace cinstite) ) Schimbarea internă constă în "efortul corect" (controlul stării psihice, prevenirea gândurilor egoiste etc ) și "direcția corectă a gândirii" (nu ar trebui să se gândească "acesta sunt eu", "acesta este al meu" ", adică concentrează-te pe sine) Drumul se încheie cu "concentrarea corectă", ajungând la o stare de detașare completă de lume și scăpând de orice dorințe Ideologii budismului au asigurat că trecerea prin aceste opt etape oferă unei persoane o liniște deplină a sufletului, care nu mai poate fi deranjată de nimic În același timp, înseamnă că cel care a realizat-o nu va mai fi niciodată întruchipat în lume și nu va fi supus suferinței generate de aceasta Cu alte cuvinte, esența doctrinei lui Buddha s-a redus la teza, care s-a repetat în multe predici: tot ceea ce nu contribuie la realizarea nirvanei nu trebuie să fie obiect de concentrare Când Buddha a fost întrebat despre natura lumii, originea și legile ei, el, după cum mărturisește tradiția, a răspuns cu "tăcere nobilă" Acest răspuns deosebit a provocat cea mai profundă controversă în rândul savanților budismului Au fost propuse diverse interpretări Conform textelor canonului, Buddha își explică reticența de a vorbi despre aceste probleme din trei motive: aceste probleme nu sunt direct legate de problemele practice ale vieții umane, nu rezultă din prevederile doctrinei și, în sfârșit, nu contribuie la încetarea suferinței De fapt, al treilea motiv le susține pe primele două Doctrina nu este legată de "probleme abstracte" tocmai pentru că singurul ei scop este de a determina calea care duce individul către "eliberare" Buddha și-a ilustrat punctul de vedere cu această metaforă: o persoană în al cărei corp este blocată o săgeată ar trebui să încerce să o extragă și nu luați-vă timp să vă gândiți la ce material este făcut și de către cine a fost lansat Un alt motiv pentru reticența budiștilor de a intra în dispute cu privire la legile dezvoltării și existenței lumii poate fi numit, rivalitatea puternică a budismului timpuriu cu adjivikismul și alte doctrine shramana Dacă problemele de metafizică au fost tratate de aceste școli, atunci problemele etice au fost de fapt ignorate: fatalismul fără margini proclamat de ele a anulat însuși conceptul de liber arbitru al individului Budismul, aparent, s-a opus în mod conștient acestor curente Fără să se ocupe în mod specific de chestiuni de metafizică, el a transferat centrul de greutate către etică Acest sistem și întregul complex de probleme asociate cu normele de comportament uman au lăsat oportunități largi pentru dezvoltarea unuia sau altuia sistem de prescripții Acest lucru a dat naștere acel spirit de practic care a pătruns în tot budismul timpuriu Dar ar fi greșit să spunem că această doctrină nu a luat în considerare o singură poziție legată de problemele universului În primul rând, a fost propus un principiu, care a fost numit "teoria originii dependente" (Skt pratitya-samutigada) Constă în aprobarea legii universale a relativității: fiecare lucru ia naștere sub influența altuia și el însuși predetermina apariția unui al treilea Nimic nu este absolut permanent, totul se schimbă și este supus principiului cauzalității De aici a rezultat concluzia doctrinară extrem de importantă despre negarea sufletului individual (doctrina anatta) De fapt, nu există niciun motiv direct să credem că această viziune se întoarce direct la "primul profesor" al budismului Doar ideea "cauzalității atotcuprinzătoare" poate fi considerată primordială în istoria gândirii budiste Cu toate acestea, extinzând acest principiu la o persoană, la psihicul său, budismul a ajuns la ideea de a-l împărți într-o serie de stări interconectate Ca urmare, unitatea personalității și, în consecință, personalitatea ca atare, a fost respinsă în cea mai categorică formă În viitor, această teză devine comună tuturor școlilor budiste Aici este introdus termenul natman (non-suflet), înlocuind conceptul tradițional de jiva din brahmanism Desigur, budiștii nu au respins realitatea individului "eu" ca fenomen concret cunoscut din experiență, ci au căutat să-i demonstreze caracterul artificial și condiționat S-a recunoscut că individul "eu" - unul dintre momentele percepției cotidiene a vieții - într-o analiză consecventă se dovedește a fi împărțit într-o serie de calități și stări separate, adică, în final, o iluzie Budismul își articulează clar divergența față de alte tendințe și școli Fără a se limita la negarea sufletului, el introduce un nou concept, care ar trebui să definească corect ceea ce în alte doctrine a fost numit în mod eronat "suflet" Acest concept devine santana (litere, flux, succesiune) Alegerea cuvântului în sine este extrem de revelatoare Conform învățăturilor budismului, o persoană este doar o serie de stări care se înlocuiesc reciproc, dar rămâne, cel puțin parțial, ceva unificat și toate elementele sale rămân conectate unele cu altele Acest lucru se întâmplă, a învățat Buddha, datorită unei forțe interioare (prapti), care îi asigură integritatea și menține în echilibru complexul, care cuprinde fenomene de trei tipuri Primul include caracteristicile fizice ale organismului (părți individuale, funcții etc ), al doilea - proprietățile mentale ale individului (conștiință, emoții, percepții - psihicul în sensul larg al cuvântului), al treilea - obiecte externe și fenomene considerate în măsura în care acestea afectează aspectele mentale ale Santanei (impresii, amintiri, imaginație și alte categorii mentale care reflectă experiența care a apărut din comunicarea cu lumea exterioară) Aceste trei tipuri de fenomene intră în interacțiune unele cu altele și, parcă, se dizolvă unele în altele datorită prapti Așa se creează Santana, adică aceea diversă, complexă; construcție eterogenă, care în viața obișnuită se numește "eu" personal Ideea budistă se dovedește a fi incomparabil mai greu de înțeles decât ideile altor sisteme; acest lucru se datorează în mare măsură faptului că motivele psihologice ocupă un loc exclusiv în doctrina budismului timpuriu Fără îndoială, Buddha era bine conștient de învățăturile predominante în timpul său și s-a certat cu ele În teza brahmanistă despre un suflet unic și integral, el a văzut o contradicție cu principiul variabilității și fragilității vieții lumești Dacă sufletul este atât de evident real, atunci de ce să nege realitatea și semnificația altor entități cu care conștiința unei persoane obișnuite este obișnuită să opereze? Într-una dintre sutrele Samyutta Nikaya, această idee este dezvoltată după cum urmează: se spune de obicei că corpul este schimbător, iar sufletul este permanent, dar o privire mai atentă la faptele binecunoscute ale experienței creează o impresie complet diferită Corpul se schimbă relativ lent, este capabil să trăiască aproape un secol, în timp ce sufletul (starea mentală a individului) se transformă instantaneu Unde este constanța? Observarea psihicului individului sugerează cel mai probabil o variabilitate generală și o natură iluzorie Noțiunea de Santana servește în doctrina budistă o condiție prealabilă pentru o percepție particulară a ideii de karma Moartea este încetarea inevitabilă a Santanei, "suspendarea fluxului", în timp ce vechile legături sunt rupte și întregul se dezintegrează în cele din urmă în elemente Cu toate acestea, acțiunile și stresul mental intens asociat cu santana oprită nu dispar deloc, ele predetermină schimbări ale elementelor și afectează caracteristicile noilor "fluxuri" (santana), care apar din nou și din nou în ciclul continuu al ființei În acest sens, noua existență este rezultatul evenimentelor notate în cea precedentă Desigur, o astfel de idee este foarte departe de ideea brahminică a reîncarnărilor continue ale anumitor oameni și ale altor ființe vii, dar tradiția budistă ulterioară, în primul rând cea care a fost înregistrată în lucrări de natură non-filosofică, a acceptat pe deplin acest lucru idee Astfel, în jatakas (povestiri edificatoare despre "fostele nașteri" ale lui Buddha), această idee apare în cea mai simplă "versiune brahmanistă" Cum au explicat budiștii natura și esența renașterii, afirmând în același timp natura iluzorie a sufletului și a individului "eu"? Răspunsul cel mai exact poate fi obținut prin referire la acele comparații figurative cu care este descrisă această idee Când o minge în mișcare, explică, de exemplu, Bud-dhahhosha, se ciocnește cu o altă minge, pare să-și transfere mișcarea, acum a doua minge se mișcă, prima se oprește La fel, cu personalitatea unei persoane (sau mai bine zis, cu Santana); moartea pune capăt existenței individului, dar faptele săvârșite de acesta afectează existențe noi În Milinda-panha (o lucrare care reproduce dialogul regelui indo-grec Menander (Milinda) cu înțeleptul Naga-sena, a ajuns până la noi într-o traducere în pali făcută în Ceylon la începutul unei noi ere), mai multe sunt date alte metafore Când o alta este aprinsă de la o lampă, este imposibil să vezi particulele trecând de la lampă la lampă, dar flacăra capătă o formă diferită La fel, cunoștințele și experiența dobândite de elev de la profesor continuă gândurile și impresiile foștilor oameni Procesul nu are sfârșit, în ciuda faptului că purtătorii de cuvânt sunt sortiți morții Deși aceste tipuri de analogii nu sunt formulări precise, ele transmit perfect esența acestei părți a învățăturii budiste, pentru care ideea de variabilitate și mișcarea continuă a vieții în cursul renașterii a fost incomparabil mai importantă decât răspunsul specific la întrebarea ce se mișcă și se schimbă direct Conceptul de "dezmembrare a personalității" a stat la baza metafizicii budismului de la sfârșitul anilor , al cărei centru era așa-numitul Teoria mai a dharmelor Vorbim despre un complex de elemente mentale primare care, potrivit budiștilor, alcătuiesc orice percepție (lumea exterioară era considerată o proiecție a stărilor mentale interne) Aparent, doctrina dharmelor a apărut după Buddha și a dezvoltat conceptul timpuriu al variabilității universale Conform acestei învățături, dharmele sunt nepermanente, de moment; legându-se între ele, ele dau naștere acelei mișcări de stări, care se numește viață Toate procesele lumii reale se despart în combinații separate, care apar și dispar instantaneu de d^arm (în limba Pali dhamm) Dezvoltarea detaliată a "teoriei dharmelor" aparține unei perioade ulterioare, reflectând o nouă etapă în dezvoltarea învățăturii budiste, o etapă în care problemele filozofice complexe au început să ocupe un loc mult mai mare în ea Este permis să presupunem că unele idei neortodoxe pre-budiste au jucat și ele un anumit rol în crearea acestei teorii Astfel, Katha Upanishad, care este una dintre principalele lucrări ale acestui gen, vorbește despre o doctrină care amintește de teoria budistă a dharmelor, iar această doctrină este condamnată ca nu duce la mântuire (la "eliberarea din renaștere") Literal, teistul spune: "Așa cum apa care plouă pe munți se năpustește pe versanții lor, la fel [filozoful] care afirmă existența unor elemente distincte separate (dharma) îi urmează (adică renaște într-o nouă naștere - Aut )" Mai mult, unele texte antice ale Upanishad-urilor relevă o tendință de a dezmembra conceptul de "suflet individual" Complet în spiritul învățăturii budiste, este avansată o poziție conform căreia, în momentul nașterii, elementele sale constitutive sunt combinate într-un singur întreg; moartea se exprimă în eliberarea lor, iar noua naștere în următoarea lor coeziune Acest lucru sugerează concluzia că ideea budistă a esenței individului "eu" a fost cunoscută și de înțelepții Upanishad-urilor (unii cercetători tind să vadă aceasta ca o manifestare a unui fel de "budhism pre-budhist"), dar în cele din urmă punctul de vedere tradițional a câștigat, proclamând conceptul de jiva unul dintre cardinalul în sistemul ortodox, ideile dezvoltate în continuare de budism au fost excluse ca contrazice conceptului general Acest lucru poate fi legat de duritatea cu care adepții săi criticau viziunea brahministă asupra natura sufletului și și-au apărat propria doctrină despre anatta Pe această temă, pozițiile celor două doctrine au fost aproape polare, iar controversele ulterioare nu au făcut decât să întărească divergența lor cardială Dezvoltarea doctrinei budiste a fost astfel însoțită de dispute teoretice complexe care au afectat și multe aspecte ale doctrinei în sine și prevederile propuse de oponenții ei ideologici Aparent, principalul oponent al școlii budiste a fost brahmanismul cu cosmogonia sa bine dezvoltată, teoria ciclicității, evoluției și dispariției lumii și cu ideea nu mai puțin clar exprimată a sufletului individual, jiva, care este imuabilă și prezent în fiecare ființă Cea mai mare parte a controverselor a apărut în jurul întrebărilor despre permanența sau impermanența a tot ceea ce există, realitatea sau irealitatea sufletului Diferențele cu privire la aceste probleme pot fi urmărite deja în zorii religiei budiste - în Brah-Majala Sutta (parte a Digha-Nikaya) astfel de declarații sunt atribuite lui Buddha însuși - și multe secole mai târziu Nagarjuna revine la aceeași controversă ( în jurul secolului al II-lea), este reprodus și în scrierile ulterioare ale tradiției Mahayana Intensitatea dezbaterii este evidențiată de Brahmajala-sutta, care spune că Buddha, opunându-se oponenților săi, a expus de concepte despre natura sufletului De asemenea, arată că budismul nu s-a format izolat de sistemele contemporane Teoreticienii săi au arătat cea mai profundă conștientizare a principiilor centrale ale adversarilor lor imediati sau potențiali Interpretarea principiilor contestate rămâne în canon, desigur, destul de budistă Nu este nimic ciudat în asta Expunerea ideilor principale ale doctrinei a ajuns la noi datorită aparentei predominanțe a budismului - o poziție caracteristică erei Mauryan și secolelor următoare În zorii dezvoltării învățăturilor budiste, situația era diferită Nu avea un avantaj decisiv, iar predicatorii săi au trebuit să înțeleagă cu minuțiozitate argumentele sistemelor concurente Cu toate acestea, acum putem privi aceste argumente doar prin prisma percepției budiste Cu toate acestea, chiar și o înregistrare tendențioasă arată că budiștii au fost forțați să lupte împotriva reprezentanților altor școli de viziune asupra lumii Această situație a continuat sub Ashoka Nu este de mirare că canonul Pali, relativ târziu, dedică mult spațiu unei analize a doctrinelor non-budiste Controversa reflectată în textele tradiției Mahayana a fost de altă natură Multe dintre curentele concurente din acea perioadă și-au pierdut deja importanța anterioară Cu toate acestea, Nagardzhuna reproduce din nou unele dintre tezele lor Această împrejurare poate fi explicată prin două motive Este rezonabil să presupunem, în primul rând, că o serie de doctrine anterioare se bucurau încă de o anumită influență și, în al doilea rând, că budiștii înșiși nu și-au formulat imediat conceptele de bază Doctrina lor a trecut printr-o cale dificilă de cristalizare internă, când gândirea diferitelor teze non-budiste era considerată extrem de esenţială Argumentele date de budiști împotriva oponenților lor ideologici sunt foarte diverse, ceea ce se datorează cel mai probabil naturii publicului căruia i-a fost destinat textul În această abundență de argumente, nu este greu de văzut urme ale evoluției doctrinei și ale ei ramuri sectare individuale Cel mai frecvent subiect de discuție a fost problema permanenței sau impermanenței lumii Primul dintre răspunsurile posibile a fost criticat de budiști cu toată categoricitatea Viziunea, care a provocat un dezacord ascuțit, avea ceva în comun cu ideile școlii filozofice Sankhya, care afirmau existența eternă a bazei materiale a fenomenelor - prakriti Metoda de argumentare pare a fi foarte particulară Ideea neînceputului și a indestructibilității lumii, spun sutrele, apare din cauza capacității unei persoane de a-și aminti nașterile anterioare, o abilitate dezvoltată cu ajutorul yoga Se pare că nu este vorba despre exercițiile spirituale prescrise de budism, ci despre antrenamentul mental care era practicat în alte sisteme (în cele ortodoxe, precum și * în jainism) și pe care budiștii le-au găsit atât insuficiente, cât și greșite orientate Amintirea unei vieți trecute, care nu este legată de cunoașterea adevărată, spun textele, face ca o persoană să considere viața pământească ca ceva etern și neschimbător și, astfel, să creadă în indestructibilitatea lumii Adevărul adevărat, înțeles în nirvana, dezvăluie că renașterile și faptele existenței exterioare care le însoțesc sunt doar rezultatul activității interioare a individului, al dorințelor sale nestinse Astfel, o persoană însuși este cauza suferinței sale pământești, care durează de-a lungul întregului "lanț de renașteri", în timp ce lumea exterioară este doar o proiecție a stării interioare a individului, a pasiunilor sale nestinse și a unei minți întunecate de gânduri false A fost respinsă și ideea eternității sufletului, pentru care a fost din nou folosită ideea de karma În prezența unui "suflet unic și neschimbător", transformarea unei ființe care a fost animal la nașterea trecută și care acum a apărut ca om, ar fi imposibilă Este și mai semnificativ faptul că karma a fost folosită pentru a respinge punctul de vedere opus Dacă presupunem că lumea și sufletul sunt ireale în sensul absolut al cuvântului, atunci nu poate exista nicio legătură între stările prin care trece individul în procesul renașterii Karma, înțeleasă de creatorii canonului ca un fel de cauzalitate universală, este incompatibilă cu aceasta Cu alte cuvinte, conform concepțiilor budiste, atât lumea, cât și sufletul sunt "relativ reale"; aici, în esență, ideea de all-ez dezvoltată în Mahayana este deja stabilită relativitatea generală Este foarte caracteristic faptul că, argumentând cu brahminismul, budismul se referă la teoria karmei introdusă de această învățătură ortodoxă, dar o interpretează în originalul, "spiritul propriu-zis budist Relația budismului cu sistemul brahmanist în toată complexitatea sa poate fi văzută în interpretarea panteonului vedic Când, conform tradiției, tânărul brahman Sangarava l-a întrebat pe Buddha dacă există zei, acesta a răspuns afirmativ Zeitățile sunt incluse în numărul anusmriti (reprezentări de care credinciosul trebuie să le amintească în mod regulat) Anguttara Nikaya afirmă în mod direct că concentrându-și gândurile asupra lor, o persoană realizează purificarea În spiritul tendinței brahmanismului tradițional spre etimologii tendențioase, budiștii au interpretat cuvântul deva (zeitate) în trei feluri: cel care strălucește; unul care se complace în joacă și distracție; cel care aduce daruri - și au încercat să îmbine toate semnificațiile într-un singur complex Canonul a păstrat pasaje care indică recunoașterea zeităților vedice și subliniază necesitatea venerării lor Astfel, vorbind despre poziția tribului Waji, Buddha a remarcat că prosperitatea și puterea lor depindeau de îndeplinirea a șapte condiții, inclusiv de venerarea lăcașurilor de cult și oferirea de daruri zeităților Puterea acestuia din urmă asupra naturii, conform budismului, este excepțional de mare De exemplu, ei fac să plouă Unul dintre texte spune că cereștile opresc intenționat ploaia, pentru ca călugărul, care s-a trezit accidental fără acoperiș deasupra capului, să nu fie prins de ea Aproape toți zeii principali ai panteonului vedic apar în sutre, deși atributele lor se schimbă Chiar și etica budistă pare uneori împăcată cu cultul tradițional: se subliniază că un credincios, respectând cu strictețe preceptele morale ale lui Buddha, poate ajunge la rangul de zeitate după moarte Este extrem de interesant că nu numai obiectele de venerare recunoscute oficial de brahmanism au pătruns în budism, ci și credințele populare Budiștii laici se întorc către lună atunci când tânjesc după urmași sau visează la nașterea unui fiu-moștenitor, în același scop se închină arborelui nyagrodha, mai precis, spiritului (yaksha) care trăiește în el Judecând după Digha Nikaya, chiar și călugării au invocat spiritele O legendă budistă spune că spiritul unui copac, văzând un călugăr rătăcind în pădure, dar încă gândindu-se la lume, i-a învățat o lecție într-o atitudine cu adevărat budistă față de valorile vieții, drept urmare el, realizându-și amăgirile, a pornit pe "calea celor de adevăruri" Din cele spuse, s-ar putea avea impresia că ideea budistă a zeităților este, în principiu, destul de apropiată de cea brahministă În realitate, nu este deloc așa În primul rând, conform doctrinei budiste, zeitățile sunt puternice doar în treburile lumești, în timp ce în atingerea principalului scop religios - nirvana - nu sunt capabile să ofere asistență, deoarece sunt mai jos decât arhats (cei care au ajuns la nirvana) Sunt aceleași creaturi ca și oamenii, dar înzestrați cu mai multă putere, își amintesc de încarnările anterioare, nu sunt supuși bolii etc Pot atinge nirvana și pot rămâne zei, dar nu au privilegii de la aceasta Zeitățile sunt supuse legii karmei; această viziune, împărtășită de brahmanism, a fost dezvoltată în mod consecvent în budism: mulți dintre cerești se transformă în oameni care și-au câștigat poziția actuală prin faptele lor anterioare, principalii zei ai panteonului vedic personifică doar gradul sau stadiul procesului spiritual ascensiunea individului InDra (Shakra), de exemplu, după ce a încheiat faptele destinate lui, cedează în lumea zeilor unui muritor care a luat aceeași imagine Mulți oameni evlavioși în trecut au apărut sub forma Shakra, iar Buddha însuși în nașterile sale anterioare a fost Indra de de ori Împrumutând zeii vedici, budismul a arătat indiferență totală față de atributele și trăsăturile lor tradiționale Legătura fiecărei zeități cu una sau alta sferă a vieții și naturii, caracteristică vedismului, este complet pierdută aici Zeii își pierd individualitatea și seamănă mai mult cu eroi sau sfinți divinizați decât reprezentanți ai lumii supranaturale Compoziția panteonului se schimbă și ea O zeitate specific budistă este Mara - zeul dorințelor senzuale și al bucuriilor muritoare ale samsarei, tot ceea ce duce la "moartea spirituală" Este comparat cu Yama Vedic Mara ispitește călugării, așa cum l-a ispitit pe Buddha însuși El seduce pe muritor cu plăceri și, astfel, îl înlănțuiește pe lanțul renașterii Maru este înconjurat de o armată de spirite rele Ascuțimea problemei etice puse în budism se manifestă aici în faptul că acest purtător de rău ocupă un loc semnificativ în această dogmă, el este un fel de diavol al budismului Brahmanismul nu cunoștea o asemenea imagine Chiar și Rudra este în esență ambivalent: nu numai că pedepsește, ci și protejează o persoană O astfel de orientare etică strălucitoare a budismului, care nu avea nicio analogie în tradiția ortodoxă, necesita personificarea a ceea ce se opune idealului său moral, crearea unei imagini vizibile a răului universal și includerea lui în panteon Mara trebuia să declanșeze înălțimea morală a lui Buddha și gheața a câștigat întotdeauna o victorie dificilă, dar completă asupra ispititorului rău Adoptarea vechilor zei în noua religie s-a explicat aparent prin două motive: dorința de a atrage spre sine pe cei care nu erau gata să abandoneze complet credințele și ritualurile obișnuite și, de asemenea, dorința de a transforma vechiul sistem într-un instrument pentru triumful noii doctrine Zeii vedici tradiționali din textele budiste se dovedesc a fi adepți ai lui Buddha, strigă după ajutor și îl venerează Canonul reia povestea vedica binecunoscuta despre eclipsa, pe care indienii au explicat-o ca un atac al demonului Rahu asupra Surya: demonul absoarbe lumina si noaptea se lasa in mijlocul zilei În versiunea budistă, Surya se roagă lui Buddha să mijlocească pentru el și el face apel la Rahu În cele din urmă, acesta din urmă merge la "stăpânul demonului" Vepachitta și îi cere să-l lase pe Surya să plece Altfel, el spune: "Buddha va veni și mă va îngrozi" Aici, Buddha acționează nu numai ca patron al zeităților vedice, mijlocitorul lor, ci și ca un conducător puternic, de care se tem chiar și demonii Zeitățile vedice au fost chemate să răspândească noua învățătură Brahma, s-a spus, se dovedește a fi cel mai zelos predicator al doctrinei sale Budismul a folosit asemănarea comploturilor pentru a-și sfinți propria tradiție, legând-o cu una dintre principalele zeități ale panteonului vedic În același timp, asemenea excursii tendențioase în mitologia vedă ar fi trebuit să sublinieze că noua religie nu se rupe de credințele anterioare, că este moștenitorul tradiției ortodoxe și nu adversarul ei ireconciliabil În același timp, budismul, desigur, nu se mulțumește în niciun caz cu rolul de succesor al brahmanismului În toate textele canonice, el este înfățișat ca mult mai eficient, capabil să înfrâneze cu ușurință răul și să-i protejeze pe adepții învățăturii sale Buddha însuși nu este inclus în panteon, el păstrează trăsăturile creatorului unei noi doctrine și o persoană care nu este străină de bucurii și suferințe; în același timp, el este mai înalt decât zeii, îi domină și joacă rolul de arbitru în lupta și realizările lor Întrucât, conform doctrinei, oricine a ajuns la nirvana devine un Buddha (și acest scop, în principiu, nu este închis pentru niciunul dintre credincioși), calea către eliberarea de tirania fostelor zeități și chiar la putere asupra lor a fost deschis înaintea urmașului său Zeii vedici, după ce și-au pierdut multe din calitățile lor originale în budism, au dobândit trăsături neobișnuite pentru ei Indra, de exemplu, dintr-un războinic violent se transformă într-un purtător de moralitate După ce l-a învins și captivat în luptă pe domnul demon Vepachitta, el nu se răzbună pe el, ci, dimpotrivă, îi expune ideile "eticii" budiste ki, îl iartă și îl eliberează Toate zeitățile se unesc în grupuri și numai cele mai de jos dintre ele sunt înzestrate cu un corp și se răsfață în plăceri Cele mai înalte sunt idealul sfințeniei, cea mai profundă concentrare religioasă În consecință, panteonul creat de budismul timpuriu este foarte ciudat, nu numai că întruchipează ideea "lumii superioare", locuită de ființe puternice și nemuritoare, ci servește mai degrabă ca o ilustrare de înțeles a prevederilor doctrinare ale acestei religii Sutrele subliniază în mod constant că zeitățile nu sunt cele mai înalte la care poate aspira gândul unui credincios Chiar și deasupra lui Brahma, principalul dintre ei, există alte lumi la care el nu are acces Locuitorii acestor tărâmuri de neatins - "ființe eliberate" cufundate în contemplație} - sunt mai puternici decât zeii, dar sunt prea detașați pentru a se amesteca în treburile lumii Poziția budismului în raport cu zeitățile personale și cu panteonul în ansamblu ar putea fi definită ca "acceptare relativă" Celestele sunt puternice și importante doar într-o sferă limitată a existenței lumești Canonul repetă constant că doar credincioșii obișnuiți au nevoie de ele, călugării nu mai au nevoie de ele Acceptând unele dintre ideile brahmaniste despre lumea zeilor, budismul neagă în mod constant, fără compromisuri, uneori aspru ideea apariției universului ca urmare a activității unui zeu creator Această idee, potrivit budiștilor înșiși, este opusul tuturor punctelor cardinale ale doctrinei lor Brahmanii vorbesc despre Creator, dar nimeni nu l-a văzut vreodată, notează una dintre sutre Cum poate cineva să găsească cel mai înalt scop în uniunea spirituală cu el? Asta nu înseamnă pregătirea unei scări pentru a urca la etajul superior al palatului, deși nimeni nu știe unde se află și ce înălțime are? Oamenii care luptă pentru Dumnezeul unic sunt ca un tânăr care vrea să se căsătorească cu o fată, dar nu-i cunoaște numele, familia sau locul în care locuiește Textele canonice ridică și alte întrebări menite să sublinieze fragilitatea conceptului brahmanist al creației lumii: diferite școli îi numesc pe creatori, care este numele adevărat? Sau: lumea este plină de suferință; dacă a fost creat de Ishvara (Brahma), atunci creatorul fie nu a fost atotputernic, fie plin de rău - la urma urmei, după ce a cufundat ființe în samsara plină de dezastre, nu ar fi trebuit să le salveze de ea? Ca argument cel mai convingător, ei au prezentat poziția conform căreia credința în Ishvara ca creator al universului distruge ideea responsabilității morale a individului Întrucât totul a fost creat de cineva, acest "cineva" predetermina fiecare - chiar și cel mai nesemnificativ - eveniment In acest caz La urma urmei, o persoană se dovedește a fi doar un derivat al unei voințe superioare Cu alte cuvinte, nici pentru moralitate, nici pentru porunci sau reguli de conduită, nici pentru calea dreaptă, nu există loc în viață, au susținut predicatorii Budismul vede în teza unui creator universal o provocare la adresa însăși esenței doctrinei sale și, în mod natural, o respinge categoric Digha-Nikaya, ca și cum ar rezuma învățătura budistă despre zeități, spune: vedem soarele și luna pe cer, în alte spații și sfere sunt mii și mii de sori și luni Și Brahma, venerat în această lume, nu este, de asemenea, singurul, mii de alte zeități supreme domnesc în zone ale universului necunoscute nouă; ca și Brahma, se nasc și dispar și niciunul dintre ei nu are omnipotență Consecvența excepțională cu care budismul a negat credința într-un atotcreator a dat motive multor cercetători să numească această învățătură ateă și să nu o considere o religie În opinia noastră, este greșit să clasificăm budismul (chiar și devreme) drept ateu Față de aceasta se află faptele recunoașterii zeităților vedice și crearea în sine a panteonului budist și rolul excepțional care este atribuit personalității "primului profesor" Buddha, deși nu este un zeu în sensul tradițional, este înfățișat ca o ființă înzestrată cu calități supranaturale, capacitatea de a face minuni, de a domina zeii În plus, creatorul îndumnezeit al învățăturii din budismul târziu este deja creatorul universului Nu există nicio îndoială că budismul încă de la începutul dezvoltării sale a fost o religie, deoarece a afirmat ca ideal un scop religios - nirvana Mijloacele pentru a-l realiza (meditație, exerciții yoghine etc ) erau, de asemenea, de natură pur religioasă Arhats (eliberați) au fost onorați cu venerație religioasă, Buddha a fost obiectul de cult religios Una dintre pietrele de temelie ale sistemului este credința (shraddha) în primul profesor și omnisciența lui Maj-jhima-nikaya numește direct shraddha baza perfecțiunii individului, ceea ce duce la atingerea nirvanei, dar pentru cei care nu s-au rupt de viața lumească, este singurul mijloc de mântuire În viitor, devine un factor important în pregătirea psihologică a călugărilor De-a lungul timpului, multe elemente ale religiei tradiționale adoptate de budism (pelerinaj la locurile sfinte, construcția de clădiri de cult - stupa, chaityas etc ) au început să joace un rol din ce în ce mai mare În "Budhismul nordic" (Mahayana), este pe deplin dezvoltată tendința de a diviniza Buddha și de a crea un panteon, semnificativ nu numai pentru laici, ci și pentru călugări Poziția fundamentală a doctrinei budiste este ideea "căii de mijloc" - aderarea constantă la o anumită linie, la fel de îndepărtată de cele două puncte polare Această abordare pur budistă a afectat deja interpretarea ascezei: asceza nu a fost respinsă, dar nu a fost acceptată în totalitate Ideea că extremele ar trebui evitate a fost, conform legendei, exprimată de Buddha în prima sa predică și apoi a variat la nesfârșit în scrierile canonice Cu siguranță este prezent în construcțiile teoretice Budiștii s-au mândrit întotdeauna că se află "în mijlocul" altor sisteme Acest angajament față de "mijloc" rămâne o trăsătură caracteristică a doctrinei budiste de-a lungul dezvoltării sale istorice Majoritatea cercetătorilor văd budismul ca pe o învățătură pesimistă care neagă viața pământească și bucuriile ei, dar printre buddologi sunt cei (de exemplu, Zh Przyluski) care găsesc în el un principiu optimist, hedonismul, un cult al plăcerilor Această diferență de opinie izbitoare nu este întâmplătoare Budismul trasează constant o "linie de mijloc", condamnând în egală măsură extremele atât ale iubirii lumești de viață, cât și ale mortificării ascetice a cărnii Pe fundalul moralității jainiste, calea budistă ar putea părea ca o doctrină a iubirii de viață și a "plăcerilor lumești" De fapt, învățătura budistă, care proclama monahismul drept cel mai înalt statut al individului, nu poate fi în niciun caz numită "religie a hedonismului" Ideea "căii de mijloc" nu a fost niciodată pusă la îndoială în budism, dar în practică a fost transformată semnificativ în cursul evoluției sale Deci, în Mahayana, se acordă tot mai mult spațiu practicii pur religioase: meditație, exerciții yoghine, exploatații ascetice Iar aceasta nu mai corespundea principiilor • originare ale acestui sistem Datele prezentate ne permit să punem problema naturii generale a budismului timpuriu ca învățătură holistică, mai precis, a naturii acelei părți a doctrinei care a ajuns până la noi în canonul Pali În ciuda literaturii uriașe despre istoria budismului timpuriu, oamenii de știință nu sunt unanimi în determinarea caracterului său general Acest lucru se datorează în mare măsură faptului că părțile filozofice reale ale canonului au devenit obiectul atenției cercetătorilor mult mai târziu decât secțiunile sale referitoare la instrucțiuni etice, reguli de conduită, prescripții pentru călugări etc Nu este surprinzător că opinia celor mai în vârstă Budiștii (G Oldenberg, L Vallee-Poussin, T Rhys-Davids), care susțineau că "învățătura originală" se reducea doar la etică, au influențat dezvoltarea Buddologiei în viitor Desigur, nu ar trebui să conteste acest lucru destul de evident faptul că în predicile lui Buddha și în cele mai vechi texte predomina elementul etic propriu-zis, dar etica nu a epuizat conținutul unui fenomen atât de complex și multifațet precum apare budismul timpuriu În canon sunt și texte filozofice; în plus, în paralel cu scrierile Pali ale Theravadinilor, tratate ale școlilor târzii Hinayana au fost scrise în sanscrită Este semnificativ faptul că în această perioadă, diverse tendințe budiste au oferit soluții diferite la problemele filozofice, în timp ce în interpretarea categoriilor religioase și etice propriu-zise a existat o anumită concurență de opinii Deja în primele secole ale istoriei budismului, au apărut lucrări care au fost dedicate în mod special interpretării problemelor viziunii asupra lumii, a fost creată o "filozofie budistă" și, cu fiecare nou secol, rolul speculației filozofice în această învățătură devine din ce în ce mai mult semnificativ Când au comparat budismul cu alte mișcări religioase din India și din Marea Mediterană, oamenii de știință au subliniat atenția sporită a predicatorilor budiști față de subiectele psihologice Acest punct de vedere a fost dezvoltat destul de consecvent de binecunoscutul savant budist rus O Rozenberg în lucrarea sa Problems of Buddhist Philosophy (Petrograd, ) Majoritatea religiilor, credea Rosenberg, erau preocupate în primul rând de întrebarea cum ar trebui să acționeze o persoană, în timp ce budismul a transferat centrul de greutate persoanei însuși, personalității sale Cunoașterea de sine este scopul principal al tuturor cercetărilor specifice filosofilor budiști: lumea exterioară, dacă este recunoscută ca fiind relativ reală, este doar ca un fel de proiecție a activității mentale a individului în exterior Fiind ruptă de conștiința umană care o dă naștere, lumea se transformă într-o ficțiune Această tendință este într-adevăr foarte clar văzută în scrierile gânditorilor Mahayana, dar nu este legitim să o atribui budismului în epoca canonului Pali Acest lucru este confirmat de o examinare a propozițiilor filozofice propriu-zise ale celor două școli din Hinayana, deși s-au certat între ele, dar au împărtășit o serie de idei cardinale, școlile Vaibhashiks și Sautrantikas Numele primului dintre ei provine din cuvântul sanscrit vibhasha (comentar) Adepții săi au contrastat sutrele originale cu lucrările de comentarii ulterioare, considerându-le mai autoritare (Sautrantiki, după cum sugerează și numele școlii lor, a preferat sutrele) Problema centrală dezvoltată de Vaibhashika-mi este esența universului și modalitățile de cunoaștere a acestuia Toate ideile despre lume, susțin ei, își au sursa în experiență, singura capabilă să ajute conștiința să creeze o imagine a realității înconjurătoare Lucruri, după teoreticienii acestei școli De exemplu, sunt modificări instantanee ale substanțelor originale care rămân neschimbate Există o relație cauzală între substanțe și un lucru, dar fenomenele specifice sunt ireale, diferența lor față de substanțele generate de ele este iluzorie și se explică prin imperfecțiunea minții umane Unul dintre ideologii școlii, Aryadeva, scria: "Cauza nu dispare niciodată, ea își schimbă numele doar atunci când devine un efect care și-a schimbat starea De exemplu, lutul se transformă într-un borcan, iar în acest caz dispare numele "lut" și apare numele "ulcior" Vaibhashikas credea că natura constă din combinații de patru elemente: pământ, apă, foc și aer (eterul este negat) Ele se bazează pe particule atomice indivizibile și imperceptibile (paramanu), fiecare dintre acestea fiind înzestrată simultan cu patru proprietăți; acestea în formă manifestată sunt cele care dau naștere celor patru elemente Combinația mai multor atomi formează o nouă particulă, un fel de "atom de ordinul doi" (anu); una dintre calităţile originare predomină în el Ca urmare a combinației de anu se obțin lucruri percepute senzual, deoarece anu, spre deosebire de paramana care le generează, sunt accesibile senzației În fiecare fenomen natural, toate cele patru elemente (elemente) sunt combinate, dar unul dintre ele domină peste celelalte trei Teoria cunoașterii lui Vaibhashika este marcată de trăsături neîndoielnice ale realismului Mintea (chitta) se împarte în șase manifestări (cinci organe de simț - indriyas și principiul intelectual care le sintetizează) Organele de simț sunt corelate cu calitățile lucrurilor și elementele lor constitutive; acest paralelism obiectiv dintre interior și extern este cel care, conform Vaibhashika, face posibil procesul de cunoaștere Este de remarcat faptul că această școală a respins complet închinarea "primului profesor" Buddha pentru ea este o persoană obișnuită, care se distinge de toate doar prin faptul că el însuși, fără niciun ajutor, a cunoscut pentru prima dată adevărata natură a individului și a lumii Cu toate acestea, atomismul particular al doctrinei Vaibhashika nu oferă motive pentru a o califica ca o variantă a doctrinei materialiste Această școală afirmă independența fundamentală a conștiinței față de natură și neagă existența obiectivă a acesteia din urmă, adică se află pe pozițiile unui dualism colorat idealist Sautrantiki împărtășește multe dintre punctele de vedere ale Vaibhashiks și, mai ales, teoria atomică și ideea instantaneității lucrurilor individuale (F I Shcherbatskoy a comparat acest lucru cu schimbarea imaginilor de pe ecranul cinematografului: privitorului i se pare că imaginile complete trec prin fața lui, dar în realitate se despart în multe cadre) În același timp Această tendință realistă, atât de pronunțată la Vaibha Shiks, este mult mai puțin la Sautrantikas Ei nu resping realitatea lumii, ci cred că este de necunoscut, deoarece se presupune că este firesc ca o persoană să înțeleagă doar mecanismele activității conștiinței sale Când obiectul conștiinței (adică lumea) este separat de subiectul său, ambele par să dispară Sautrantii, prin urmare, pot fi numiți "agnostici limitați": unele proprietăți ale lucrurilor sunt dezvăluite de minte prin senzații, dar o persoană nu este capabilă să separe adevărata sa idee despre lume de proiecția propriilor sale atitudini subiective Această teză aduce învățăturile Sautrantikas mai aproape de idealismul școlii Mahayana a Vijnanavadins Deci, budismul timpuriu deja în perioada inițială a istoriei sale a dat naștere unei literaturi filosofice extinse Analiza sa este, fără îndoială, importantă pentru dezvăluirea legilor care guvernează dezvoltarea gândirii filozofice în India antică Desigur, aspectul ideologic real al Hinayanei în interpretarea practică aproape că nu era legat de gama de idei etico-religioase formulate în cele mai vechi părți ale canonului Treptat, problemele etice au trecut în plan secund, iar dezvoltarea problemelor filosofice, pe care budismul le-a opus conceptelor de școli religioase și filozofice care s-au dezvoltat în cadrul tradiției ortodoxe, a devenit din ce în ce mai importantă Abia în prima perioadă a existenței sale, budismul a acționat ca un sistem unic, omogen intern Conform tradiției, imediat după moartea lui Buddha, a avut loc o întâlnire a adepților săi în Rajagriha, discutând despre soarta ulterioară a învățăturii Istoricitatea acestei colecții este supusă unor serioase îndoieli în știință Cu toate acestea, numeroase referințe la acesta, găsite în textele indiene, precum și în traducerile tibetane și chineze, ne permit să admitem realitatea unui fel de dezacord în comunitatea budistă Acoperirea acestor evenimente de către diverse secte este interesantă în primul rând din punctul de vedere al dezvoltării doctrinei în ansamblu, și nu din punctul de vedere al rezolvării problemei istoricității catedralei și al identificării condițiilor specifice în care diferențele ideologice s-au manifestat mai întâi Textele lăsate de multe școli de budism reproduc următoarea poveste: după moartea lui Buddha, unul dintre adepții săi, Upananda, vorbind despre contradicțiile apărute în comunitate, le-a explicat prin natura despotică a "învățătorului" Instrucțiunile sale practice erau legea pentru călugări, dar acum, a declarat Upananda, cei din urmă le-ar determina mai liber calea Evident, acest episod a arătat o tendință, care începuse deja să apară, de a nu ascunde diferențele de înțelegere esența doctrinei și permit fiecăruia dintre curentele emergente să se dezvolte independent O altă poveste este probabil legată de aceeași: după moartea lui Buddha, înregistrările predicilor sale, făcute pe suluri de bambus sau de mătase, au fost adunate împreună și declarate nesupuse criticilor Aceasta înseamnă că discipolii direcți ai lui Buddha au încercat să păstreze miezul învățăturii care urca la el, temându-se, poate, că în procesul de scindare a mișcării budiste în secte separate, ideile inițiale vor fi pierdute sau supuse unor interpretări contradictorii Acest fapt este evidențiat de scrierile ulterioare (chiar și cele create un mileniu mai târziu), care urmăresc să fundamenteze diferențele de interpretare a regulilor de conduită pentru călugări (vinaya) și a prevederilor doctrinare ale învățăturii (dharma) Al doilea consiliu al budiștilor a avut loc, conform legendei, la un secol după primul Aici dezacordurile în chestiunea vinaya au devenit destul de clare După consiliu, spun textele, au fost definite cinci școli, printre care principalele erau sthaviravadinii, apărătorii zeloși ai învățăturilor originale și fanoșii izolării monahismului și mahasanghikasi, care reprezentau o interpretare mai largă a doctrinei Mai târziu, divergența sa încheiat cu împărțirea budismului în două religii de fapt independente: Hinayana și Mahayana Al treilea consiliu, datat din timpul domniei lui Ashoka, a avut consecințe extrem de importante pentru istoria budismului: misionari budiști au fost trimiși în țările vecine Acest mesaj a fost pus la îndoială de mulți savanți budiști, cu toate acestea, materialele epigrafice - inscripțiile din Sanchi și Nagard-junakonda au confirmat fiabilitatea acestor dovezi Răspândirea budismului a izolat și mai mult școlile care au apărut din acesta: au apărut centre separate care au propagat prevederile uneia sau alteia ramuri a budismului și au început lucrările la crearea unor canoane independente Din punct de vedere geografic, influența principalelor școli a fost distribuită în acest fel: Theravadins (sthaviravadins) au fost puternici în primul rând în sudul Indiei și ulterior și-au mutat centrul în Ceylon, de unde au pătruns în cele din urmă în diverse țări din Asia de Sud-Est Mahasanghika s-a stabilit în principal în Magadha și în regiunile din vestul Indiei În primele secole ale erei noastre, secta Sarvastivadin, a cărei învățătură reprezenta etapa de tranziție de la Hinayana la Mahayana, a câștigat din ce în ce mai multă greutate Mathura și Kashmirul devin fortăreața ei În epoca Kushan, și posibil chiar mai devreme, Mahasanghaks și Sar-Vastivadins au apărut în Afganistan, iar apoi în Asia Centrală Apoi misionarii lor s-au îndreptat spre est și au ajuns în China Ulterior, însă, Mahayana a devenit tendința budistă dominantă aici față În India, ambele ramuri au coexistat aproape până la declinul final al budismului O serie de scrieri doctrinare importante ale sectelor Khinayan aparțin antichității târzii O contribuție serioasă la moștenirea filosofică budistă generală a fost lucrarea Abhidhar-makosha compilată de Vasubandhu (secolul al IV-lea) și lucrările celui mai mare comentator al canonului pali Buddhaghosa (secolul al V-lea) De fapt, în India, granițele dintre budismul din sud și nord sunt șterse la începutul Evului Mediu Centrul ortodoxului Hinayana se mută în Ceylon (Sri Lanka) CAPITOLUL CINCI "CÂNTUL LUI BHAGABATE" Bhagavad Gita (Cântecul Bhagavatei) este un fenomen cu adevărat unic în istoria culturii indiene Soarta ei s-a dovedit a fi neobișnuit de fericită: poemul a atras o atenție deosebită a gânditorilor și a filozofilor religioși; de fapt, toate autoritățile proeminente ale hinduismului au considerat că este de datoria lor să scrie un comentariu asupra lui, sau cel puțin să vorbească despre problemele fundamentale ale învățăturii expuse aici Europa a făcut cunoștință cu textul poeziei imediat, de îndată ce a început să apară indologia științifică Prima sa traducere, realizată de C Wilkins în , a trezit un mare interes nu numai în rândul specialiștilor, ci și în rândul scriitorilor, poeților și filosofilor Goethe, Hegel, Schopenhauer au vorbit despre Gita cu admirație În cercetarea sa s-au implicat multe luminate ale indologiei occidentale - X Lassen, E Burnouf, E Senard, L-Vallée-Poussin, S Levy, E Lamotte, F Edgerton În Rusia, Gita a devenit cunoscută la scurt timp după publicarea lui Wilkins: N I Novikov a publicat o traducere (realizată din engleză de A A Petrov) deja în Cea mai recentă și una dintre cele mai de succes traduceri din tradiția rusă și mondială sanscritologică aparține lui B L Smirnov, care i-a oferit note informative În India modernă, literatura dedicată acestui monument este atât de extinsă încât studiul său poate fi considerat o zonă independentă a istoriografiei indologice Pentru o perioadă destul de lungă, a fost cunoscută o singură versiune a Gita - cea folosită de Wilkins Ulterior, au fost dezvăluite încă două recenzii ale textului ("Kashmir" și "Javanez") și s-a stabilit (pe baza unei analize amănunțite a Mahabharata) că a existat o versiune care nu a ajuns la noi Este permis să presupunem că numărul de recenzii a fost și mai mare: cazurile de dispariție fără urmă sau aproape fără urmă de versiuni individuale ale unei lucrări nu sunt deloc izolate Textul "javanez", datând aproximativ din secolul al X-lea, este un rezumat în javaneza veche a conținutului poeziei "Revista Kashmir", deși a dat naștere unei proprie tradiții de comentariu (foarte scurtă, totuși), diferă puțin de versiunea principală, care s-a transformat într-un text strict canonizat după comentariile lui Shankara, cel mai mare ideolog al hinduismului Gita, publicată în secolul al X-lea în afara Indiei, influențat influența asupra culturii nu numai a Asiei de Sud-Est, în secolul al XVI-lea s-a făcut o traducere a acestui text în farsi, iar apoi monumentul a devenit celebru în lumea arabă Întrebarea cu privire la momentul creării versiunii principale a poemului și a compoziției sale a servit drept subiect de dispute științifice și a dat naștere la multe evaluări contradictorii În , a fost publicat un studiu al sanscritologului german R Garbe, în care s-a încercat izolarea a două lucrări diferite în Gita: un tratat religios timpuriu care glorifica divinitatea supremă, precum și o lucrare mult mai târziu și fundamental nouă, care expune învățăturile panteiste ale Vedantei Garbe a susținut că nu există nicio relație între aceste două monumente: textul primului a fost inclus mecanic în al doilea, care, de altfel, a fost interpretat într-un spirit deschis tendențios Omul de știință a indicat care părți ale lucrării aparțineau stratului său inițial și a evidențiat de "cele mai vechi" sloka (cupluri) din Indologul german R Otto a considerat doar de sloka ca fiind "autentice", iar restul textul a fost o interpolare ulterioară O viziune similară despre Gita a fost împărtășită de alți savanți occidentali, dar mulți, printre ei L Vallee-Poussin, F Edgerton, E Lamotte, au susținut punctul de vedere opus În opinia lor, monumentul a jucat un rol atât de important în istoria gândirii indiene, deoarece a unit diverse tendințe religioase și filozofice într-o perioadă care coincide cu crearea principalelor lucrări ale budismului timpuriu, a dat o formă diferită ideilor ortodocșilor tradiție, permițându-i astfel să concureze cu succes cu adversari ideologici extrem de puternici Gita a apărut, așadar, nu ca o colecție de fragmente și interpolări din timpuri diferite, ci ca o lucrare holistică, ținută împreună printr-un singur fir conceptual În lucrările acestor indologi (mai ales în micul studiu al lui E Lamotte, devenit clasic, scris încă din ca un fel de răspuns la R Garbe), toate argumentele apărătorilor teoriei "doi straturi" au fost examinate critic Ca urmare a unui studiu îndelungat realizat de susținătorii "unui" Gita, conceptul lui Garbe a fost complet infirmat Autorul operei fundamentale publicate în , R Zener, în aprecierea generală a monumentului, este în întregime adiacent cu L Vallée-Poussin și E La Motte Aceasta nu înseamnă că Gita la momentul originii sale a luat exact forma în care ne-a fost păstrată Desigur, au existat completări și modificări, mai ales că este inclusă ca parte introductivă în cartea a VI-a a marelui poem epic, transmis oral din generație în generație și supus prelucrării editoriale Cu toate acestea, ideea centrală a textului, interiorul său adică tot ceea ce poate fi numit spiritul operei, evident, era deja prezent în versiunea originală Problema creării Bhagavad Gita este inseparabilă de întrebarea despre soarta Mahabharata Există opinii contradictorii despre relația lor cronologică În prezent, cel mai acceptabil punct de vedere pare să fie că Gita a apărut înaintea majorității cărților epicului Datarea probabilă a stratului său cel mai vechi este secolele IV-III î Hr e , deși textul în sine a fost evident emis ulterior Includerea lucrării, care a fost în esență un tratat religios și filozofic, într-un poem epic popular este extrem de remarcabilă, deoarece legătura sa intriga cu tema principală a Mahabharata este foarte arbitrară În povestea vrăjmășiei dintre Kaurava și Pandava, care culminează cu grandioasa bătălie de la Kurukshetra, apare următorul mic episod: unul dintre cei cinci frați Pandava, Arjuna, văzându-și rudele pe câmpul de luptă care sunt gata să intre într-un război fratricid, refuză să lupte și apelează la mentorul său din armată pentru sfaturi art lui Krishna Acesta din urmă îi subliniază datoria unui kshatriya, interzicându-i să se sustragă la luptă Arjuna admite că a avut dreptate și se alătură luptei Cu toate acestea, în Gita în sine, evenimentele legate de schița intrigii Mahabharata sunt menționate doar în primele capitole ale poemului Conținutul său principal este un dialog despre scopul unei persoane, esența moralității, relația dintre lumesc și divin Krishna, unul dintre numeroșii eroi ai epicului, se transformă aici în întruparea pământească a zeității atotputernice Bhagavata Sfatul lui nu este doar un răspuns la întrebarea bătăliei corecte și greșite, ci o instrucție bogată ideologic, o întreagă doctrină religioasă și filozofică Poemul se va încheia cu "iluminarea" lui Arjuna: el nu se mai recunoaște ca un războinic, un kshatriya, un adversar al Kaurava, ci un adept zelos al noii credințe, în care Bhagavat însuși l-a convertit, luând forma lui Krishna În Gita, un set foarte complex de idei și concepte este exprimat într-o formă extrem de concisă Cu toate acestea, popularitatea sa grandioasă, care nu are analogii cu soarta altor lucrări de același tip, a fost determinată în mare măsură de faptul că poemul a devenit parte a epopeei Împreună cu restul cărților sale, a intrat direct în viața oamenilor obișnuiți din India, a fost interpretată de cântăreți și povestitori ambulanți Ea a devenit o componentă a unei culturi cu adevărat populare, care, desigur, a fost facilitată de înaltele ei merite artistice Compusă din cuplete, această lucrare complexă, uneori extrem de greu de înțeles, era totuși ușor de reținut Unii l-au perceput doar ca pe un episod al evenimentelor evenimentele din Mahabharata, altele ca un nou student nie, dând răspunsuri la întrebări referitoare la existența lumii și la vocația omului Să remarcăm că expunerea unei doctrine filozofice sub forma unui dialog între un profesor și un elev, un zeu și un bărbat, un rege și un înțelept, un soț și o soție etc , este o tehnică destul de comună în India literatură La urma urmei, atât Upanishad-urile, cât și monumentul remarcabil al gândirii budiste - "Întrebările regelui Milinda" ("Milinda-panha") au pus probleme serioase de viziune asupra lumii folosind forma dialogului, dar faima lor nu poate fi comparată cu popularitatea Gita Formarea doctrinei consemnate în poem a avut loc într-o epocă în care coexistau mișcări religioase și filosofice eterogene precum brahmanismul Upanishad-urilor, budismul, jainismul, învățăturile Ajivika; în aceeași perioadă s-au născut școlile filozofice Samkhya și Yoga Interacționând cu aceste curente și acceptând unele dintre prevederile lor, Gita a venit în același timp cu un sistem de vederi complet independent și, în multe privințe, original A fost un fel de încercare de a reforma ideile brahmaniste în cadrul tradiției ortodoxe pentru a o întări în fața schimbărilor semnificative din viața socială și spirituală Prin urmare, adevărata natură a învățăturilor Gita poate fi înțeleasă doar în comparație cu ideile Upanishad-urilor și cu tendințele și sectele reformiste Studiile textuale au dezvăluit că poemul este mai tânăr decât Upanishad-urile timpurii și se corelează aproximativ în timp cu așa-numitele Upanishade de mijloc Cel mai mare număr de corespondențe se găsește între acesta și "Shvetashvatara" și "Katha" Această continuitate a fost realizată pe deplin de creatorii săi S-a exprimat nu numai prin asemănarea multor principii doctrinare și prin folosirea acelorași termeni, ci și prin coincidențe directe, uneori aproape textuale Trebuie spus că paralele cu Upanishad-urile pot fi urmărite și în alte părți ale Mahabharata, dar în Gita numărul lor este atât de mare încât acest lucru nu poate fi explicat doar prin "atmosfera ideologică generală" sau pur și simplu prin buna cunoaștere a acestuia autori cu lucrări individuale Pasajele, repetând textual sursa brahminică, ating punctele cardinale ale doctrinei Să dăm câteva exemple Ideea că în fiecare ființă există un principiu universal atotcuprinzător (Brahmanul Upanishad-ului, identificat cu Brahman-Bhagavad-ul Gita), este transmisă în cuvinte aproape identice: "Dacă ucigașul crede că ucide; dacă ucisul crede că a fost ucis, atunci amândoi nu recunosc [adevărul] - el nu ucide, noi nu ucidem "(" Kakhta Upanishad ", I, , ) "Cine crede că El ucide, sau cine crede că se poate să-L omoare, amândoi nu știe: el însuși nu ucide și nu este omorât" (Gita, II, ) * Aici și mai jos se folosește traducerea lui B L Smirnov Și mai departe: "Cel Iluminat (adică și Brahman - Let ) nici nu se naște și nici nu moare; ei nu [au venit] de nicăieri, nici nu au devenit nimeni; nenăscut, permanent, etern, original, [nu poate] fi ucis [când] trupul este ucis" ("Katha Upanishad", I, , ) "El nu se naște niciodată, nu moare niciodată; fără a se ridica, El nu se ridică niciodată, nenăscut, permanent, etern, El, străvechi, nu moare când trupul este ucis" (Gita, II, ) Un alt caz de descriere repetitivă cuvânt cu cuvânt este găsit în cazul în care se referă la calitățile unui yoghin perfect "După ce a ridicat cele trei părți, ținând corpul în mod uniform, înglobând sentimentul și rațiunea în inimă Într-un [loc] plat, curat, fără pietricele lasă-l să se răsfețe cu exerciții" ("Shvetashvatara Upanishad", II , - ); comparați în Gita: "Puternic, chiar dacă drept, nemișcat, trunchiul, capul, gâtul ține inimă umilită, devotat, lasă-l să stea După ce și-a aranjat un scaun puternic într-un loc curat el practică yoga de dragul purificării de sine" (Gita, VI, - ) La fel ca în literatura brahmană târzie, Gita afirmă realitatea unui principiu cosmic atotcuprinzător care dă naștere tuturor lucrurilor De fapt, doar "absolutul" există, în timp ce obiectele lumii exterioare sunt rezultatul acțiunii puterii sale magice, creatoare - maya (cuvântul apare în mod repetat în poem și în același sens ca și în Upanishads) Legătura dintre ele nu este explicată, se vorbește doar despre absolutul "manifestat" și "nemanifestat" (vyakta și a-vyakta) Cunoașterea îi aduce pe înțelepți înapoi la această adevărată sursă "Eliberarea" este tratată în mod similar - scopul căii care duce de la starea obișnuită, în care lucrurile par reale, la "iluminarea religioasă", când Brahman (absolutul) pare să fie singurul existent "Iluminismul" se dezvăluie în ambele monumente ca absența dualității Ea dispare distincția dintre subiect și obiect, venerator și obiect al venerației, ființă și neființă, chiar și între cunoaștere și ignoranță La urma urmei, cunoașterea este necesară doar atâta timp cât există ignoranță, în timp ce individul este încă legat de lanțurile samsarei "Shvetashvatara-upanisha-da" spune: "Când nu există întuneric, atunci nu există nici zi, nici noapte, nici existentă, nici inexistentă - [există] doar una care aduce fericire (adică Brahman -Aut )" ( IV, ) În consecință, în Gita: "Cel mai înalt Brahman este fără început, nu este definit nici ca ființă, nici ca purtare" (XIII, ) Principiul universal este evaziv tocmai pentru că rezidă simultan în toate lucrurile Este un fel de "esență subtilă" a lumii, nerecunoscută prin viziunea obișnuită: "Nd de sus, nici peste, nici la mijloc nimeni nu a capturat el, nu este nimeni ca el Imaginea lui este invizibilă Cei care îl cunosc cu inima și mintea, care locuiește în inimă, devin nemuritori "(" Shvetashvatara Upanishad ", IV, - ) Să comparăm în Gita: "În afară și în interiorul tuturor ființelor, mobile și nemișcate, el este de necunoscut El locuiește în inima tuturor" (XIII, - ) Aceeași metaforă este folosită pentru a descrie imaginea creației lumii Brahman, ca un păianjen, eliberează o pânză din sine și înainte ca sfârșitul universului să o absoarbă "Așa cum un păianjen se târăște cu ajutorul unui fir așa toate forțele vitale ies din acest Atman toți zeii, toate ființele Sensul său secret este realul realului" ("Brhadaranyaka-upanisha-da", II, , ) "Așa cum un păianjen eliberează și absoarbe [fir] în sine tot așa ia naștere din indestructibil" ("Mundaka Upanishad", I, , ) La fel, în Gita: "Indestructibil este Cel prin care este țesut acest univers" (II, ) Rețineți că expresia "întreaga lume este țesută de ea" se repetă aici extrem de des Conceptul de karma din Gita este pe deplin comparabil cu interpretarea karmei din Upanishad-uri Universalitatea legii, care determină noi întrupări prin fapte în nașterile trecute, este recunoscută în toate secțiunile poeziei Karma este atotcuprinzătoare, ei îi sunt supuși și zeii: "Așa cum, după ce a lăsat haine vechi, omul își ia altele noi, pe alții, tot așa, după ce a lăsat corpurile vechi, Întrupatul intră în altele, altele noi" (II) , ) Există multe astfel de pasaje în Gita, abaterile minore de natură stilistică nu schimbă sensul poziției inițiale Paralelele din Upanishade sunt multe și variate Să ne amintim, de exemplu, "Briha-daranyaka": "Așa cum un aurar, după ce a luat o bucată de aur, îi dă o imagine diferită, mai nouă, mai frumoasă, așa acest Atman, aruncând acest trup, risipând ignoranța, se transformă în alta, mai mult o imagine nouă, mai frumoasă " (IV, , ) "Mișcarea sufletelor spre eliberare" este transmisă de ambele monumente folosind aceeași comparație: ființele individuale sunt ca râurile: mișcarea lor se termină cu o fuziune cu oceanul, unde limitatul și particularul dispar, dizolvându-se în integritatea neschimbătoare a oceanului O altă idee doctrinară a Gita merge înapoi la Upanishads - ideea "conducătorul interior" (antaryamin), care determină toate acțiunile, deși rămânând neafectate de acestea "Sub supravegherea mea, natura produce mobilul și imobilul, din acest motiv, Kaunteya, lumea se rotește" (Gita, IX, ; vorbim despre Bhagavata) Brihadara-nyaka vorbește despre același lucru, numindu-l pe Atman "conducătorul interior" al naturii, al tuturor elementelor ei (III, ) Atman-Bhagavat este "marele lord mi- ra" în Gita (IX, ) și "conducătorul lumii" în Upanishads: "Într-adevăr, acest Atman este stăpânul tuturor ființelor, regele tuturor ființelor Așa cum toate spițele sunt închise între butucul și marginea unei roți, tot așa toate ființele, toți zeii, toate lumile și toate respirațiile, toate atmanele sunt închise în acest Atman" ("Bri-hadarainyaka", II, , ) Aceste coincidențe (numărul lor ar putea fi mult crescut) nu înseamnă, totuși, că predarea Gita este o simplă continuare a opiniilor înțelepților Upanishad-urilor Ideile lor constituie un fel de fundație pe care se ridică o doctrină complet independentă Gita a combinat într-o sinteză originală conceptele multor tradiții, în special, chiar și vedica timpurie Luând Upanishad-urile drept una dintre sursele ei doctrinare, ea a apelat și la imaginile vedismului Atitudinea ei față de ei seamănă cu cea a Upanishad-urilor Zeitățile vedice sunt venerate, sacrificiile prescrise de Samhitas sunt recunoscute ca fiind necesare În același timp, evaluarea cultului vedic în ansamblu rămâne cel mai dificil moment din sistemul de vederi al creatorilor poeziei Există multe atacuri directe împotriva autorității absolute a samhitasului aici Învățăturile expuse în ele sunt caracterizate drept adevăr incomplet, incapabil să conducă la "eliberarea autentică" "Proștii țin un discurs magnific, referindu-se la litera Vedei Ei spun: Nu este nimic altceva Ea excită dorințele, îndreaptă spre paradis; promisiuni, ca rod al karmei - naștere, plină de prescripții, ritualuri pentru obținerea bogăției și puterii "(II, - ) Pasajul de mai sus arată că Vedele sunt considerate utile doar pentru atingerea "obiectivelor materiale" - bogăție și putere pe pământ, fericirea cerească după moarte În aceeași secțiune a Gita, închinătorii Vedelor orbiți de interes propriu sunt pusi în contrast cu un înțelept care tânjește doar după "eliberare": " (II, ) Textele vedice sunt considerate ca o parte naturală a lumii, de asemenea supuse acțiunii a trei calități primordiale - gunas, care (conform Gita și Sankhya) determină toate procesele care au loc în lume; numai "mântuirea religioasă" vă permite să scăpați de atotputernicia lor: "În tărâmul celor trei guna sunt Vedele, renunțați la cele trei guna, Arjuna!" (II, ) Mai mult, textul conține o chemare directă de a abandona aderarea la Vede, deoarece aceasta este o condiție indispensabilă pentru "eliberare" Nevoia de a depăși "înțelepciunea vedă" este indicată și în capitolul VIII: "Fructul curat promis de Vede, sacrificii și daruri îl depășește pe yoghin, după ce a înțeles acest lucru (adică, învățăturile Gita - Auth )" (VIII) , ) Sub fructul pur (punya-phala) sub- aparent, bunurile pământești sunt menite, date ca răsplată pentru jertfe, dar îndepărtând credinciosul de scopul principal religios Cu toate acestea, există multe pasaje din poem care recunosc semnificația Vedelor ca texte sacre Se vorbește despre ele cu evlavie și există o tendință clară de a le asocia cu învățăturile Gita în sine În astfel de cazuri, samhitas nu i se mai opun, ci devin un element al doctrinei sale Glorificat în poem, Bhagavat este un expert în Vede și creatorul Upanishad-urilor ca parte finală a textelor tradiționale: "În inima tuturor locuiesc, din mine - memorie, cunoaștere, judecată; Eu sunt singurul lucru cunoscut de toate Vedele; Eu sunt cunoscătorul Vedelor și creatorul completării Vedelor ("Vedanta" este numele antic al Upanishadelor) "(XV, ) Pasajul exprimă clar tendința de a interpreta Gita ca rezultat al întregului (tradiția vedica și continuarea ei firească; mărturisește și dorința autorilor poeziei de a-i câștiga pe acei adepți ai brahmanismului ortodox care încă considerau Vedele este cea mai importantă parte a textelor religioase Învățăturile Gita au inclus multe idei vedice, de exemplu, despre iad și paradis S-a proclamat că faptele rele implică o cădere în abisul întunericului și al suferinței "Cele trei porți ale lumii interlope (naraka), care distrug o persoană: pofta, mânia, lăcomia", se spune în capitolul XVI "Aceste trei ar trebui abandonați" (XVI, ) Paradisul (numit, ca și în textele anterioare, svar-goy) este înfățișat ca lăcașul bucuriei în care locuiesc zeii Faptele bune îl conduc pe credincios în "lumea cerească", dar, după ce și-a cheltuit virtuțile, se întoarce la cea pământească pântec Acest lucru este discutat mai detaliat în capitolul IX: "Sperții celor trei Vede, bând soma, curățați de păcate, îmi cer calea cerească, făcând jertfe, ajungând în lumea curată a stăpânului zeilor, ei au gust divin, plăcerile cereşti de pe cer S-au bucurat de această vastă lume a paradisului, după ce și-au epuizat meritele, ei cad din nou în lumea muritorilor; deci, urmând legea celor trei Vede, luptă după dorințe, primesc înălțare "(IX, - ) Ideea de rai și iad este astfel legată de învățătura generală a Gita despre superioritatea "eliberării" față de fericirea cerească promisă de Vede O altă trăsătură a poemului, care o face legată de textul Samhita, este menționarea constantă a zeilor, spiritelor, înțelepților și eroilor vedici Exemplele de comportament virtuos sunt întărite de episoade în care acționează personajele literaturii vedice; păcătoșii și "sufletele pierdute" se găsesc sub domnia asuras și rakshasas În evaluarea semnificației colecțiilor vedice individuale, poate fi urmărită o regularitate curioasă "Samaveda" în liste vine direct după Rig Veda Preferința care i se acordă față de Yajurveda, care ocupă locul al doilea în tradiție, se explică aparent prin rolul său special în ritual: cântările solemne care alcătuiesc Samaveda corespund mai mult spiritului emoțional al Bhagavad Gita decât cele seci prescripțiile Yajurvedei Atharva Veda nu este menționată deloc în text Este probabil ca școala brahministă din care au ieșit creatorii Gita a găsit "a patra Veda" scăzută și impură, nu egală cu primele trei Poziția generală a autorilor poeziei în raport cu lucrările anterioare ale tradiției ortodoxe este redată exhaustiv în cuvintele care deschid capitolul IV Se spune aici că Gita nu se opune în niciun fel acestei tradiții, ci, dimpotrivă, își exprimă esența mai bine decât toate celelalte direcții, că învățătura consemnată în poem, ca și Vedele, a existat din veșnicie; se întoarce la Vivasvat, zeitatea solară, de la care a fost primită de Manu, progenitorul oamenilor, și apoi de fiul său Ikshvaku, fondatorul legendar al dinastiei solare (Specificitatea Gita se manifestă în acest caz în faptul că învățătura, potrivit autorilor săi, este transmisă de înțelepți-kshatriyas, și nu de brahmani ) Adevărat, însăși ideea "originei divine a doctrinei", pierderea ei temporară și noua achiziție este extrem de apropiată de ideile tradiției brahministe Literal, textul spune: "Eu (Bhagavad-Krishna - Auth ) l-am informat pe Vivasvat despre această yoga durabilă (aici, ca și în alte locuri, "yoga" înseamnă învățăturile Gita - Auth ); Vivasvat i-a spus lui Manu, Manu i-a spus lui Ikshvak Astfel, unul din celălalt, Raja Rishi o cunoștea; dar după mulți ani această yoga s-a pierdut aici Este această yoga străveche pe care ți-o proclam acum, pentru că ești prietenul meu și bhakta (adept devotat - Auth ); în ea se află cea mai înaltă taină" (IV, - ) Cuvintele "sankhya" și "yoga" sunt foarte des repetate în poem Și, deși sunt de obicei folosiți într-un sens specific inerent Gita, utilizarea acestor termeni nu poate fi considerată accidentală O întrebare firească apare cu privire la relația sa cu aceste sisteme filozofice influente din India antică și medievală Este extrem de greu de răspuns: scrierile timpurii Samkhya nu au ajuns până la noi, ca și pentru Yoga Sutra a lui Patanjali, această lucrare, care a apărut probabil mai târziu decât Bhagavad Gita, s-ar putea baza și pe niște texte străvechi, pe atunci pierdute Numele lui Kapila, înțeleptul legendar, conform legendei, fondatorul Sankhya, este menționat o dată în poem (X, ), dar din acest singur fapt este greu de permis să tragem o concluzie despre legătura genetică a acestui filosof filosofic scoala cu invataturile Gita (Nu de la este posibil ca Gita să fi vorbit despre un alt înțelept semi-mitic care purta același nume ) Cu toate acestea, o serie de prevederi ale sale arată o asemănare considerabilă cu ideile oficializate în continuare în cele două sisteme numite Să ne oprim mai întâi asupra "elementelor" învățăturii Sankhya, sau mai degrabă proto-Sankhya, prezente în poem, cu care creatorii textului erau în mod evident familiarizați Este semnificativ că Gita în acest sens nu face excepție în comparație cu alte părți ale epopeei Termenii "Sankhya" și "Yoga" sunt adesea folosiți în ea nu într-un sens strict doctrinar, ci mai degrabă într-un sens etimologic: Samkhya - "raționament", "analiza", "enumerare"; yoga - "practică", "antrenament fizic", "exerciții ascetice" Combinația acestor cuvinte apare pentru prima dată în Shvetashvatara Upanishad: "Cunoscând eternul printre cei neveșnici, gândirea dintre cei necugetători, cel dintre mulți, care dă [împlinirea] dorințelor - această cauză a lui Dumnezeu, atinsă de Samkhya iar yoga - [omul] este eliberat de toate legăturile" (VI, ) Aici ambii termeni își păstrează aparent sensul inițial: gândirea și acțiunea sunt văzute ca cele două căi prin care se poate ajunge la "starea cea mai înaltă" În același sens, ele sunt folosite în multe versete din Gita Dar într-un pasaj, potrivit cercetătorilor, o anumită școală filosofică este deja înțeleasă de "Sankhya": "Învățați aceste cinci motive de la mine, puternicule, în implementarea fiecărei acțiuni; sunt studiate în detaliu în Sankhya" (XVIII, ) B P Smirnov traduce acest cuvânt prin "reflecție", deși permite o altă interpretare Legătura dintre pasajul citat cu textele Sankhya de mai târziu a fost subliniată de comentatorii medievali; autorul uneia dintre cele mai recente lucrări despre Gita, R Zener, le împărtășește punctul de vedere Este mai semnificativ faptul că poemul conține într-adevăr versuri care transmit unele dintre prevederile învățăturii Samkhya Acest lucru se aplică în primul rând ideilor despre originea lumii, elementele sale constitutive, despre cele trei calități principale ale ființei - Guna, despre opoziția dualistă a "conștiinței pure" (purusha) față de natura materială - prakriti "Prakriti și Purusha, știu că amândoi sunt fără început; Schimbările în calitate, știți, vin de la Prakriti Prakriti este considerată baza oportunității, cauzalității și activității; Purusha este considerată baza gustului plăcut și neplăcut Căci Purusha, rămânând în Prakriti, se bucură de Guna născuți din Prakriti; atașamentul său față de Guna este cauza nașterilor în pântecele bune și rele" (XIII, - ) Cele trei guna sunt interpretate în strictă concordanță cu învățăturile celui de-al -lea Samkhya Tot ceea ce există este supus puterii lor, ei direcționează chiar și acțiunile zeităților au loc "Nu există nici pe pământ, nici în cer, nici măcar printre zei, liberă de aceste trei guna, născute din natură" (XVIII, ) În același timp, punctele de plecare ale Gita își păstrează independența față de conceptele care mai târziu au devenit parte a învățăturii Sankhya Toate diferențele de aici sunt legate de două principii principale În primul rând, în Sankhya nu există nicio idee despre un principiu divin și despre un zeu personal - creatorul a tot ceea ce există În Gita, așa cum se va arăta mai jos, ideea unei zeități atotputernice este baza doctrinei În al doilea rând, dualismul Samkhya rămâne străin Gita Purusha și prakriti se opun unul altuia, dar un anumit "principiu superior" domină asupra lor Textul identifică Bhagavata cu acesta, unind astfel ideea unei baze spirituale impersonale cu cultul religios al lui Bhagavata-Krishna Similar cu Sankhya, doctrina subdiviziunilor prakriti în elemente, a gunasului și a conexiunii dintre purusha și prakriti apare în Gita ca cel mai de jos nivel de cunoaștere, anticipând "adevărul autentic" Acest lucru este afirmat cu cea mai mare certitudine în Capitolul VII: "Pământ, apă, foc, aer, eter, manas, buddhi ahamkara - aceasta este natura Mea de opt ori Acesta este cel mai scăzut; dar cunoașteți cealaltă natură a mea, mai înaltă, Sufletul Viu, puternic, care conține această lume" (VII, - ) (Descrierea "naturii superioare" din poem este deja o parte complet independentă a predării ) Problema atitudinii Gita față de yoga clasică ca unul dintre cele șase darshans (sisteme filozofice tradiționale hinduse ale antichității târzii și ale Evului Mediu) este, de asemenea, destul de complicată De obicei, termenul "yoga" din poem înseamnă suma tehnicilor prin care credinciosul își schimbă psihicul și realizează "eliberarea" sau "unirea cu o ființă superioară" - O descriere a unor astfel de acțiuni este inclusă în doctrina Gita Aparent, în epoca creării acestei lucrări, a existat o școală religioasă și filozofică care nu a supraviețuit sub forma unor tratate oficializate, care au precedat învățăturile lui Patanjali Se pare că această școală a influențat diferite curente ale gândirii vechi indiene (ortodoxe și neortodoxe), iar învățăturile ei au fost folosite de Gita "Aruncând atingerile exterioare, îndreptând privirea între sprâncene, nivelând respirația și expirația trecând prin nări, un muni (un ascet care respectă un jurământ de tăcere - Auth ), care a îmblânzit sentimentele, inima și mintea este liber pentru totdeauna" (V , - ) Aici sunt enumerate câteva dintre elementele practicii yoghine adoptate mai târziu de multe școli de hinduism Yoga este asociată cu brahma-charya - prima perioadă a vieții unui brahman, când acesta, cu smerenie și abstinență, trebuie să înceapă să asimileze înțelepciunea profesorului Mai târziu hinduismul a comparat constant realizările yoghine ale ascetului cu succesele discipolului brahmacari Însuși cuvântul "brahmacharya" a devenit o desemnare pentru castitate și aderarea la "exerciții religioase" Yoghinul este caracterizat în Gita ca o persoană care este capabilă să se abstragă de obiectele exterioare și, concentrându-se în întregime pe sine, să dezvolte acele forțe interne care în starea obișnuită rămân ascunse și nefolosite Desigur, Gita nu descrie tehnicile yoghine la fel de detaliat ca Patanjali Există diferențe semnificative între interpretarea lor în poem și în Yoga Sutra, care sunt determinate de natura ambelor învățături Deși yoga nu era un sistem ateu, cu siguranță era străin de acel teism consistent care pătrunde în întregul conținut al poemului Cultul unei zeități personale este complet incompatibil cu doctrina lui Patanjali A doua diferență pare să fie și mai importantă Școala filozofică a cerut renunțarea la activitate, încetarea acțiunii, retragerea absolută a unei persoane în sine; Gita, dimpotrivă, nu numai că nu a impus o interdicție asupra formelor de activitate general acceptate, dar a încurajat constant activitatea, văzând în ea scopul firesc al unei persoane Conform doctrinei sale, participarea la viața lumească și, în același timp, detașarea interioară profundă ar trebui să conducă individul către "cel mai înalt scop" - "dizolvarea în principiul divin" O problemă separată, complet independentă este relația dintre învățăturile Gita și budism Compoziția poemului și a canonului Pali a avut loc în aceeași epocă istorică și nu întâmplător idealul de "eliberare" este exprimat în aceleași concepte în ele, prescripțiile morale sunt uneori complet repetate, descrierea " persoană perfectă" în ambele învățături, după cum au remarcat mulți cercetători, este aproape identică Aceste momente de asemănare ar putea fi explicate prin influența Upanishad-urilor, de care budismul nu a scăpat Familiaritatea creatorilor Gita cu doctrina lui Buddha este dincolo de orice îndoială, iar încercările de a nega acest fapt (de exemplu, în lucrările lui Bhandarkar, Telang etc ) trebuie recunoscute ca fiind sincer tendențioase Coincidențele directe privesc în primul rând probleme etice Mulți termeni care denotă calități morale pozitive (nirvaira - non-ostilitate, advesha - absența urii, karuna - compasiune, maitri - prietenie) sunt aceiași în Gita și canon Combinația raga-dveia (dragoste-ura), care se găsește adesea în poem, este probabil împrumutată și din scrierile pali Viața lumească într-un spirit pur budist este caracterizată ca un continuum de dezastre; suferința este numită de cuvântul budist duhkha (VI, ) Menționat de mai multe ori în text nirvana, dar întrebarea dacă poate fi considerat un împrumut budist rămâne deschisă Ideea Upanishad-urilor despre negarea extremelor ascezei este dezvoltată în Gita la fel de consistent ca și în budism Nu numai îngăduința față de nevoile corpului, ci și opoziția excesivă față de acestea este incompatibilă cu adevărata yoga, se arată în poem (VI, - ) Acest lucru indică faptul că ideea "căii de mijloc" era în deplin acord cu impulsul general al Gita Astfel, autorii poeziei au acceptat unele prevederi ale budismului, dar numai pe acelea dintre ele care corespundeau pe deplin caracterului general al doctrinei sale Diferențele dintre cele două învățături sunt atât de evidente încât nu este necesar să le enumerăm pe toate Este suficient să remarcăm, de exemplu, dezacordurile cu privire la problemele zeului creator, sufletul individual, originea lumii și legile ființei sale Gita nu conține, totuși, nicio polemică cu budismul sau alte învățături "eretice" Autorii săi și-au afirmat pozițiile nu în dispute cu oponenții anti-brahmani, ceea ce este tipic pentru întreaga literatură religioasă și filozofică a brahmanismului-hinduismului - răspunsul la "eretici" a fost dat de crearea unei noi învățături în concordanță cu cea ortodoxă tradiţie Este curios că în Gita există asemănări nu numai cu budismul timpuriu, ci și cu Mahayana Ea exprimă în mod clar ideea unei puteri divine care acționează în fiecare persoană și o impulsionează să lupte spre perfecțiunea religioasă Cel Atotputernic "rămâne în toate ființele" (VI, ), "ele sunt în mine și eu în ele", spune Arjuna (IX, ) Bhagavat este zeitatea supremă și conducătorul lumii, el este și salvatorul tuturor Aici el este un prototip direct al bodhisattvasilor Ideea devotamentului față de Dumnezeu în Mahayana este, de asemenea, destul de apropiată de conceptul de "iubire religioasă" (bhakti) din Gita Aceste coincidențe, care afectează prevederile cardinale, sugerează posibila influență a ideilor Gita asupra "budhismului nordic" Datele prezentate arată că autorii Bhagavad Gita, în crearea propriei doctrine, au folosit într-o anumită măsură ideile de brahmanism tradițional și reformat, Samkhya, yoga și budismul timpuriu Ca sarcină principală, noua doctrină, ca și alte sisteme religioase din India, afirmă descoperirea și descrierea căilor care pot conduce credinciosul la atingerea "cel mai înalt scop religios" - "eliberarea" Specificul Gita este că (spre deosebire de Upanishads, de exemplu) nu numai că recunoaște "căile eliberării" (marga), dar dezvoltă în detaliu conceptul a trei căi: "calea cunoașterii" (jnana-marga) , "calea acțiunii" (karma-marga) și "căile iubirii religioase" (bhakti-marga) În Gita nu există indicii clare ale superiorității niciunuia dintre ei (dacă se găsesc astfel de indicații, ele sunt contradictorii) Ordinea în care sunt enumerate este determinată aparent de faptul că în doctrina iubirii divine, patosul religios care pătrunde în poezie atinge punctul culminant Nu mai puțin semnificativ este faptul că dorința autorilor lucrării de a stabili cultul lui Bhagavata - Krishna este direct legată de ideea de bhakti - devotament emoțional față de această zeitate Locul lui jnana-marga se datorează în mare măsură tendințelor generale de dezvoltare a gândirii religioase și filozofice în India în a doua jumătate a mileniului I î Hr e Atât sistemele ortodoxe, cât și cele neortodoxe și-au concentrat atenția asupra "căilor de cunoaștere" a naturii lumii și a omului În ciuda interpretărilor diferite ale acestor probleme, toate au dat prioritate "înțelegerii celui mai înalt adevăr" Aceasta din urmă a însemnat nu doar o pătrundere profundă în tainele lumii materiale și spirituale, ci mai presus de toate, o înțelegere a fragilității existenței lumești, căi de eliberare de ea Gita pune în contrast cunoașterea umană obișnuită, purtătoarea căreia este un individ atașat de plăcerile vieții pământești și supus suferinței acesteia, cu acea cunoaștere religioasă, care deschide calea credinciosului "spre unirea cu divinitatea" Primul tip de cunoaștere este declarat în poem ca fiind inferioară și insuficientă pentru adevărații adepți ai Bhagavata, doar al doilea ("ochi ai înțelegerii") duce la un scop mai înalt "Cei care se luptă, dar cu mintea imperfectă, nu Îl văd (Bhagavata - Auth ), nerezonabil, El văd ochii înțelepciunii" (XV, - ) Și încă ceva: "Constanța în cunoașterea Cel mai Înalt Atmain (absolutul cu care Bhagavad este identificat peste tot în Gita - Auth ), înțelegerea scopului cunoașterii adevărate - aceasta se numește cunoaștere, orice altceva este ignoranță" (XIII, ) Cunoașterea care oferă credinciosului viziunea divinității supreme este proclamată a fi exhaustivă; cel care o posedă nu mai are nevoie de nicio altă înțelegere Dar se dezvăluie câtorva: "Din o mie de oameni, aproape nimeni [unul] tinde spre perfecțiune; dintre cei care se străduiesc și obțin succes, aproape nimeni [singur] Mă cunoaște cu adevărat" (VII, ) El, se spune într-un alt loc, care a înțeles cunoașterea (jnana) și obiectul cunoașterii (jneya), că bhakta - devotat zeității "intră în ființa Mea" (XIII, ) Dobândirea cunoștințelor superioare necesită, conform Gita, eforturi deosebite Adeptul o dobândește interogându-și pe profesorul său și slujindu-l cu credincioșie: "Să știi aceasta căzând [la picioarele profesorului], prin întrebare, prin evlavie (seva - slujire credincioasă - Auth )" (IV, ) Dar pentru progres nestingherit în ceea ce era planificat calea necesită și înăbușirea patimilor, abstinența, purtarea virtuoasă: "Înfrânat în simțuri, după ce a primit cunoștințele, ajunge în lumea superioară" (IV, ) Gita conferă "cunoștințelor adevărate" o valoare excepțională, plasând-o deasupra celorlalte valori ale vieții Cel care a reușit să-și ispășească păcatele: "Și dacă ai fi cel mai păcătos dintre păcătoși, vei naviga pe barca înțelepciunii tot răul" (IV, ) Textul vorbește chiar despre o "sabie a înțelepciunii" care poate tăia îndoiala și deschide calea credinciosului către "cel mai înalt ideal" Înțelepciunea îl eliberează pe adept de legăturile karmei, propriile sale fapte anterioare nu mai au putere asupra lui: "Așa cum focul preface lemnul aprins în cenuşă, tot așa focul înțelepciunii preface toate faptele în cenuşă" (IV, ) Aceeași idee este dezvoltată în pasajul în care cunoașterea este prezentată ca un sacrificiu către zeitate, mai important decât orice ofrandă materială Puterea cunoașterii, conform Gita, este enormă și depășește tot ceea ce este disponibil pentru mintea umană obișnuită; în acest sens, cunoașterea este numită "dain" și "cel mai înalt secret" (IX, - ) "Așa v-am vestit o cunoaștere mai secretă decât misterul însuși" (XVIII, ) Ea poate fi realizată prin două mijloace: prin concentrarea gândirii asupra naturii iluzorii a lumii și asupra realității absolute a Bhagavata sau prin revelație directă Primul remediu este menționat în capitolul IV: "Nu există aici (în lume - Autor) un purificator egal cu înțelepciunea; în timp, ea este obținută în mod independent în sine de către cel care este perfect în yoga" (IV, ) Intriga centrală a Gita este proclamarea adevărului religios de către Krishna-Bhagavat către Arjuna Auzind aceste instrucțiuni, acesta din urmă exclamă, întorcându-se către mentorul său divin: "Cuvântul despre cel mai înalt secret, cunoscut ca Cel mai Înalt Atman, a fost spus de tine, amăgirea mea a fost risipită de el" (XI, ) Jnana-marga se încheie cu eliberarea de dualitate, de atașamentul față de lume, de "eu" empiric "Fără mândrie și amăgire, după ce au învins atașamentele păcătoase, [rămînând] în mod constant în Cel mai Înalt Atman, după ce au desființat pofta, eliberați de dualitate, atașamentul față de plăcut și neplăcut, neamăgiți umblă pe acea Cale veșnică" (XV, ) În această stare, cunoașterea, ca și soarele, distruge întunericul ignoranței, "de care oamenii sunt orbiți", neputând vedea adevărata înfățișare a Bhagavata (V, ); "lampa strălucitoare a înțelepciunii" risipește greșeala lor (X, ) Dacă în definiția jnana-marga Gita, așa cum am văzut, urmează Upanishad-urile (disconcordanțele privesc anumite formulări și anumite prevederi introduse în doctrină jnana-plava Smirnov se înșeală: "focul înțelepciunii" Samkhya timpurie și, cel mai important, ideea care pătrunde în poem de unire a tuturor căilor de activitate religioasă ca diferite forme de închinare a celei mai înalte zeități), apoi conceptul de karma-marga aparține în întregime creatorilor poemului Poziția pe "calea acțiunii dezinteresate" - una dintre temele principale ale monumentului - este cea care distinge învățăturile Gita de alte sisteme religioase și filozofice ale Indiei, care proclamau "eliberarea" (moksha, nirvana) ca fiind singurul scop al existenței umane Un concept similar este absent din textele anterioare; adoptat de hinduismul de mai târziu, a fost perceput doar ca contribuția Gita la moștenirea spirituală generală a Indiei Desigur, în comentarii, această idee centrală a poemului a suferit o transformare în funcție de direcția predominantă în perioada dată și de opiniile comentatorului însuși: Shankara, de exemplu, o transformă în principiul fundamental al Vedanta medievală timpurie ; Ramanuja, cea mai mare autoritate a mișcării religioase pan-indiene a bhakti, reduce în esență toate cele "trei căi" proclamate de Gita la ideea de iubire religioasă Filosofii și politicienii indieni din secolul actual s-au îndreptat către principiile karma-marga: tratate sub formă de noi comentarii asupra poemului au fost compilate de ideologi celebri ai noii Indii precum Vivekananda, Tilak, Aurobindo Ghose "Calea acțiunii" din Gita este echivalentă cu "calea cunoașterii" "Există două puncte de vedere în această lume: cei care reflectă - yoga cunoașterii, yoghinii - yoga acțiunii" Conceptul de "yoghin" înseamnă "om de acțiune" (așa se traduce termenul Radhakrishnan și după el Zener) Poziția Gita cu privire la această problemă este unică: în timp ce aproape toate mișcările religioase din India au cerut evitarea acțiunii, ea consideră activitatea o datorie a individului, iar retragerea din ea echivalează cu păcatul Totuși, activitatea susținută de autorii poeziei este complet diferită de activitatea în sensul ei obișnuit În învățătura lor, principiul participării la treburile lumești este combinat cu "idealul eliberării" de lume Prima teză prezentată de ei este că neparticiparea la ființă este în general imposibilă pentru cei vii "Fără să acționezi, nu vei putea îndeplini nici măcar funcțiile corpului", îi spune Krishna lui Arjuna (III, ) Fuga de activitate este un semn de lașitate și în niciun caz de forță spirituală: "O persoană care nu începe lucrurile nu ajunge la inacțiune; și nu printr-o astfel de renunțare va atinge perfecțiunea" (III, ) Această idee se repetă de mai multe ori în Gita Acțiunea este o trăsătură esențială a vieții însăși, fuga de ea este o iluzie și auto-înșelare Astfel, în locul dilemei tradiționale pentru învățăturile bazate pe principiul ascezei (de exemplu, jainismul), ar trebui să iasă în prim-plan dilema: viața în lume sau renunțarea la ea apare o cu totul altă întrebare: care ar trebui să fie natura activității unui individ care luptă pentru un "ideal religios"? Răspunsul dat de Gita este extrem de simplu: o acțiune încetează să înghețe o persoană atunci când o îndeplinește dezinteresat, adică o consideră ca pe o indiferență emoțională față de el, dar o datorie necesară Cu o astfel de "activitate indiferentă" stimulii egoişti sunt excluşi: nu există nici un gând de achiziţie, care se realizează prin acţiune Mai mult, atunci când efectuează acțiuni, individul nu caută deloc să-și afirme propriul "eu", el este liber de "conștiința de sine" (aham-kara) Cu alte cuvinte, dezvoltând idealul eliberării individului din cătușele vieții pământești și "aham-kara" proclamate de Upanishad-uri, Gita își găsește o expresie conceptuală fundamental diferită În esență, textul poemului este dedicat explicării acestei poziții centrale a acesteia: "Yoghinii acționează numai cu mintea, sentimentele, corpul fără atașament oricine își dedică toate treburile lui Brahman, acționează, respingând conexiunile, el este nu pătate de rău, la fel cum frunzele de lotus nu umezesc (nu impregnează - Auth ) umezeala "(V, - ) Capitolul XVIII trage idealul unei figuri neinteresate: "Fertă de egoism, revoltă, aroganță, poftă, mânie, renunțare la proprietate, de la "Eu" el va obține cea mai înaltă evlavie pentru Mine" (XVIII, , ) În conformitate cu clasificarea Sankhya, care împarte procesele lumii în trei grupe, în funcție de calitatea (guna) care predomină în fiecare dintre ele, acțiunile și comportamentul oamenilor, conform învățăturilor Gita, se încadrează, de asemenea, în trei diviziuni originale Tamas este asociat cu ignoranța, interesul personal și cruzimea deliberată, rajas cu emoționalitate excesivă și egoism asociat cu aceasta Și numai cel al cărui spirit este impregnat cu sattva (pace, cunoaștere a adevărului) poate dobândi capacitatea de acțiune dezinteresată: "O acțiune adecvată, lipsită de atașament, efectuată fără pasiune, fără aversiune, fără dorință de fructe, se numește sattvic" ( XVIII, ) Textul repetă constant că non-acțiunea "adevărată" este posibilă doar cu un refuz intern al interesului, în timp ce manifestarea externă a activității nu servește drept obstacol în calea acestui dezinteres, dimpotrivă, este condiția sa indispensabilă O încercare de a ignora această lege universală, din punctul de vedere al autorilor Gita, doar condamnă yoghinul la eșec: "Legat de propria ta karmă, născută din propria ta natură, vei face împotriva voinței tale ceea ce nu vrei să faci prin amăgire" (XVIII, ) Într-o altă secțiune a capitolului, se subliniază că cel care refuză să acționeze, temându-se de suferință și de roadele ei, nu primește o adevărată răsplată pentru abstinența sa O persoană care fuge din lume, de fapt, își îndeplinește dorința pasională (rajas) și numai din acest motiv nu poate fi numită eliberată Sattva (înțeles aici ca "claritatea spiritului") este atins doar prin renunțare interioară Cel care cunoaște acest adevăr, învață Gita, nu evită nici acțiunile plăcute, nici neplăcute: nu simte dezgust pentru prima, atașament pentru a doua Numai așa poate fi realizat idealul karma yoga Nu întâmplător Gita descifrează acest termen într-unul dintre pasaje (II, ) drept "deprindere în afaceri" Aceasta, desigur, nu este despre dexteritatea practică, ci despre capacitatea de a acționa în așa fel încât "eu" interior al individului să nu fie înrobit de activitatea sa externă, adică astfel încât unitatea internă a acțiunii și inacțiunii se stabileşte: "Cine vede acţiunea în inacţiune şi inacţiunea în acţiune, este înţelept între oameni" (IV, ) Nu este nevoie să explicăm că prin "inactiv în acțiune" se înțelege o persoană care a reușit pe calea karma yoga, iar opusul său este acel fals ascet care, prin evitarea exterioară a participării la viața lumească, își maschează interesul nestins pentru aceasta Karma-marga este desenată într-un text care este radical diferit de jnana-marga, alegerea uneia sau alteia căi Depinde de proprietățile înnăscute ale unei persoane, iar o greșeală în alegere prejudecă eșecul tuturor eforturilor Totuși (și acest lucru este extrem de caracteristic pentru predarea Gita în ansamblu), scopul care pune capăt ambelor căi este același: "cea mai înaltă abilitate în afaceri" înseamnă și dobândirea cunoștințelor absolute (parajnana), în timp ce idealul de cunoaşterea include capacitatea de a renunţa la interesul pentru acţiuni (XVIII, - ) În același timp, dorința de a conecta ambele căi cu venerația lui Bhagavad ca cea mai înaltă zeitate și cu ideea de fuziune internă cu el este esențială A vorbi direct despre fapte dezinteresate nu implică, desigur, ideea unei zeități personale ca bază logică, dar poemul subliniază constant că a doua dintre căile comportamentului religios proclamat de acesta este destul de identică cu "calea iubire religioasă" Principiul bhakti nu a fost o invenție a creatorilor Gita Închinarea emoțională a zeităților (upasana) este menționată în Upanishade (cu toate acestea, acest principiu nu a fost dezvoltat acolo) În tratatul Panini (sec IV î Hr ), care a precedat cronologic poezia, cuvântul "bhakti" apare ca termen independent Dar este în Gita că acest concept, care denotă cea mai importantă formă de închinare, primește mai întâi aranjarea sa textuală "Iubirea religioasă" este denumită aici doar una dintre cele trei căi (marg), dar i se acordă un loc excepțional Cel care venerează Bhagavata (care înseamnă reverență emoțională) este numit înțelept: "Sunt extrem de drag înțeleptului, iar el îmi este drag", îi spune Krishna lui Arjuna (VII, ) Atitudinea autorilor Gita față de bhakti este ambivalentă în exterior, deși dualitatea dispare atunci când sensul interior al poemului este dezvăluit Această cale este considerată cea mai ușoară dintre căi, deschisă tuturor: celor slabi, neinteligenti, proscriși din punct de vedere social În același timp, el este cea mai înaltă dintre căile de închinare a lui Dumnezeu: "Nici prin Vede, nici prin isprăvi, nici prin daruri, nici prin jertfe, nu mă poate contempla așa cum m-ai contemplat tu Dar cu reverență inseparabilă (bhakti -Autor) cineva mă poate cunoaște așa, cu adevărat contempla și atinge" (XI, - ) Acest pasaj este semnificativ nu numai în sensul negării atotputerniciei prescripțiilor vedice - un motiv larg răspândit atât în Upanishad-uri, cât și în Gita - ci și într-o glorificare sinceră a iubirii religioase În unele locuri ale poemului, bhakti-marga este chiar în contrast cu "căile cunoașterii și acțiunii dezinteresate": acestea din urmă servesc ca mijloc de conectare cu zeitatea, în timp ce prima în sine conține "cel mai înalt scop" Ea este asociată în text cu credința (shraddha), pentru că doar fiind impregnată de convingerea atotputerniciei și atotputerniciei Bhagavata, individul este capabil să obțină "eliberare" Fuziunea dintre "credință" și bhakti indică în mod clar rolul exclusiv al momentelor emoționale în învățătura religioasă a Gita "Dintre toți yoghinii, cel care îmi este devotat cu profunzimea spiritului său, mă onorează cu credință, [este] cel mai reunit (adică, cel care a atins o concentrare înțeleaptă asupra Bhagavata - Auth )" ( VI, ) Și mai departe: "Cei din adâncul inimii mele, cei care, devotați, mă cinstesc, umpluți cu cea mai profundă credință (parashraddha -Aut ) - îi consider cei mai devotați" (XII, ) Aici credința cultului divinității și a iubirii religioase, contopindu-se într-un singur întreg, sunt considerate ca fiind cele mai eficiente mijloace de realizare a "idealului religios" Este semnificativ faptul că adeptul care merge la zeitate "prin dragoste și credință" este numit cel mai înalt dintre yoghini Descrierea bhakti într-un anumit sens este punctul culminant al poemului: aici idealul de a evita dualitatea și conștiința propriului "eu", conturat în Upanishad-uri, prinde contur în cultul lui Krishna-Bhagavata, care este atât un personal divinitate și un analog al Brahmanului absolut universal Ideea unei zeități supreme ocupă un loc important în textul Gita În capitolul VIII se spune: "El este Purusha Suprem toate ființele locuiesc în el, universul este întins către el" (VIII, ) În multe alte locuri se repetă aceeași imagine: "Lumea este țesută de Bhagavat", "Eu însumi sunt un făuritor de su ființe", spune el despre sine, ele "intră în natura mea la capătul unui kalpa; iar la începutul kalpa le produc" (IX, ) În această descriere, imaginea lui Brahman, creatorul universului, reiese clar: el o eliberează de sine la începutul lumii și o trage înapoi în ceasul catastrofei mondiale - pralaya El este degustătorul și stăpânul tuturor sacrificiilor, esența Vedelor, el este creatorul lumii și această lume însăși, sămânța eternă a tuturor viețuitoarelor În spiritul învățăturii Sankhya, Bhagavat se împarte în purusha și prakriti, dar rămâne deasupra lor și nu poate fi redus la ele El se numește Brahma, în același timp este mai înalt decât acest creator cosmic, deoarece îmbrățișează totul: lumea accesibilă percepției și acel "nemanifestat, secret" care rămâne mereu ascuns și de necunoscut El este "gardianul dharmei eterne", adică legea cosmică universală căreia îi este supus universul Acest set de definiții și epitete nu este deloc original: el repetă (uneori aproape textual) descrierile lui Brahman wupa-nishadah Inovația fundamentală a Gita este unirea absolutului impersonal al Upanishad-urilor cu divinitatea supremă a unuia dintre cultele răspândite în India la acea vreme Bhagavat, numit și Vasudeva, Krishna și Vishnu, este, fără îndoială, identic cu Narayana, venerat în partea de nord a țării În secolele următoare, când brahmanismul ortodox capătă o nouă formă, numită "hinduism", cultul lui Narayana-Vishnu devine extrem de popular Înțelegerea imaginii mitologice a lui Krishna (Narayana-Vishnu) în Gita, unde el acționează simultan ca o ființă absolută atotcuprinzătoare, a servit în mare măsură ca bază a hinduismului Nu numai Puranele, dintre care majoritatea au fost scrise în Evul Mediu timpuriu, ci și tratatele hinduse moderne dezvoltă același principiu de îmbinare a teismului și panteismului Amintiți-vă că două niveluri de "cunoaștere religioasă" au fost recunoscute și de înțelepții Upanishad-urilor: zeitățile vedice nu au fost respinse, au fost sacrificate, ci au fost doar manifestări separate, particulare ale unui singur principiu cosmic - Brahman În capitolul VII, Gita repetă această prevedere despre "zeitățile minore" (kshudradevata) care sunt capabile să ofere credinciosului beneficii materiale în schimbul sacrificiilor, dar nu "eliberare" (cf VII, etc ) În același timp, sistemul Gita este mai complex decât "ierarhia nivelurilor divine" stabilită de Upanishad-uri Bhagavat în poem, deși caracterizat ca Brahman și cel mai înalt Atman, este o zeitate personală de la care se așteaptă ajutor, căreia i se adresează rugăciunea și se simte un sentiment de iubire religioasă Upanishadele nu cunoșteau o astfel de imagine Este adevărat că Brahman stă și deasupra oștii de zeități aici, dar el nu este un obiect de închinare emoțională În Gita, tema bhakti este de o importanță cheie Nici "cunoștințele religioase" și nici "dezinteresul pentru afaceri" nu aveau nevoie de un zeu personal; "calea iubirii" o presupune în mod necesar Bhagavat își eliberează adeptul de karmă (IX, ), le spune adepților săi: "Eu sunt același pentru toate ființele, nu îmi este nici urât, nici drag" (IX, ) Această temă nu se limitează la imnul "iubirii și devotamentului" față de Dumnezeu, ci se identifică cu ideea de "eliberare" Ishvara (Atotputernicul) îl protejează pe credincios de greutățile existenței pământești și "îl salvează de oceanul morții" (XII, ), de roata veșnică a renașterii - samsara Starea de "eliberare" este înțeleasă în Gita (aici autorii săi urmează Upanishad-urile) ca răsturnarea cătușelor dualității: linia care desparte individul de divinitate sau de natură dispare Scopul este atins, conform Gita, în primul rând cu ajutorul bhakti: adepții Bhagavata îl venerează, fiind "eliberați de dualitate" (VII, ) "Cei care se întorc la mine înving maya", spune Bhagavad-ul lui Arjuna (VII, ), "bhakti le oferă libertate de toate legăturile lumești, care, din punctul de vedere al idealului religios proclamat aici, se dovedesc a fi produsul unei iluzii cosmice - maya În ultimul capitol al poemului, Krishna promite sprijinul său adept în afaceri, cerând renunțarea la toate legăturile lumești, cu excepția iubirii pentru zeitate (XVIII, - ): "Adanc inima ta [manas] în mine, cufundă-ți mintea în mine Eu, atunci vei rămâne în Mine și astfel [vei] fi mai înalt decât [samsara]" (XII, ) Promisiunea unei recompense care-l așteaptă pe credinciosul care și-a "întors toată inima către zeitate" sună ca sfârșitul poemului, ca un fel de rezumat care explică sensul și sensul bhakti-marga Este imposibil să nu vedem în astfel de afirmații reflectarea schimbărilor profunde în natura ideilor religioase din perioada în care a apărut monumentul: luarea Upanishad-urilor ca bază doctrinară, folosind unele dintre prevederile budismului timpuriu și altele ortodoxe și non- mișcărilor ortodoxe, autorii Gita creează o învățătură originală, departe în spirit de sistemele care au precedat-o Conceptul expus de ei este o învățătură consecventă și unificată, care într-o formă concentrată a întruchipat multe dintre principiile folosite și dezvoltate mai târziu de hinduismul de mai târziu Ideea de bhakti proclamată în poem a influențat aparent și budismul Mahayana Gita, așa cum spune, simbolizează "întâlnirea" a două epoci majore din istoria tradiției religioase și filozofice indiene antice Dezvoltând principiile brahmanismului și budismului timpuriu, ea le transmite într-o nouă formă următoarelor perioadă Tocmai acesta este ceea ce a determinat locul excepțional al acestui monument în istoria culturii spirituale a Indiei și, în același timp, evaluările sale contradictorii, și adesea polare, ale acestuia în știința indiană mondială În conformitate cu spiritul unei epoci în care problemele etice au atras atenția cu adevărat universală, Gita conține o serie de prescripții specifice referitoare la problemele morale Desigur, ele se bazează pe ideea religioasă a reținerii de sine, a calmării pasiunilor, indiferența față de greutățile vieții și libertatea de orice manifestări de egoism sau vanitate Înclinațiile rele, spune poemul, duc la noi nașteri pline de suferință sau la o cădere în iad: "Porțile acestui iad care distruge o persoană sunt triple: pofta (kama), mânia (krodha) și lăcomia (lobha)" ( XVI, ) Idealul persoanei morale, dezvoltat în detaliu în capitolul XII, se apropie izbitor de normele morale ale stoicilor din antichitate: doar o persoană "mulțumită însușită, fermă în decizii care este eliberată de bucurie , nerăbdare, frică, entuziasm care nu se uită înapoi, merită laudă, pur, hotărât, cu sânge rece, nu se implică în deznădejde care nu se bucură, nu urăște, nu tânjește, nu poftește egal cu dușmanul și prietenul, indiferent față de onoare și dispreț, indiferent față de frig, căldură, plăcut și neplăcut indiferent față de cenzură și laudă mulțumit, orice s-ar întâmpla " (XII, - ) Aici principiul "indiferenței față de extreme" se realizează strict ca criteriu moral Totuși, acesta este doar unul dintre aspectele învățăturii morale a Gita, aspect care exprimă mai degrabă latura sa exterioară decât adevărata ei esență: scopul existenței umane este atins nu numai urmând una dintre cele trei căi ale " Problema diviziunii sociale este corelată cu problemele comportamentului uman, locul său în societate și sensul vieții sale Sub acest aspect, principiul "acțiunii dezinteresate" este ferm asociat cu propovăduirea inviolabilității moralității varnei Varna sunt sacre și sunt aceeași trăsătură integrală a ființei ca cele trei guna care o formează Bhagavad (IV, ) acționează ca creatorul ambilor: "Brahmanii, Kshatriyas, Vaishyas și Shudras îndatoririle sunt distribuite în funcție de guna care decurg din propria lor natură" (XVIII, ) Ca și în conceptul brahmanist al unei organizații varna, preoții trebuie să desfășoare activități de cult, să fie purtători de "cunoaștere religioasă și secrete ale înțelepciunii sacre", să ducă un mod de viață abstinent și chiar ascetic vorbind despre kshatriyas, Gita înfățișează imaginea unui războinic ideal, curajos, curajos, statornic, care seamănă și cu prescripții similare din literatura brahmană În același timp, "stăpânirea sau puterea" (ishvarabhava) este considerată aici prerogativa kshatriyas, și nu preoția Acest lucru ne permite să credem că poemul reflectă și influența unei intense tendințe antibrahministe, caracteristică epocii "mișcărilor eretice" Se pot vedea, de asemenea, în aceasta elementele "stratului Kshatriya" al epicului indian antic, care este clar urmărit în multe alte părți ale acesteia După cum se știe, poziția pro-brahman domină în monumentele hinduse de mai târziu; Materialele din Gupta și mai ales din perioada post-Gupta mărturisesc dorința brahmanilor de a concentra puterea politică în mâinile lor Una dintre prevederile Gita: "Agricultura, creșterea vitelor, comerțul sunt îndatoririle Vaishyalor munca de serviciu este datoria Shudralor" (XVIII, ) se repetă în aceleași cuvinte în sutre și în literatura Shastralor În definirea îndatoririlor Shudras, Gita este chiar mai conservatoare decât unele shastra (de exemplu, Arthashastra), care le-a permis Shudras să se angajeze în agricultură Aspectul social al conținutului poeziei este inclus organic în doctrina religioasă și filozofică dezvoltată în acesta Dacă interpretarea problemelor existenței lumii și a modalităților de realizare a "cel mai înalt adevăr" în Gita demonstrează influența a unui număr de idei de mișcări neortodoxe și a brahmanismului reformat al Upanishad-urilor, atunci modelul de organizare a varnei propus de acesta corespunde ideilor arhaice ale erei vedice Mai mult, oferă o justificare pentru un sistem varna și mai strict și mai închis, care a determinat direct trăsăturile sistemului de caste "clasic", consacrat de hinduismul de mai târziu Aceasta nu se aseamănă cu abordarea acestei probleme în budism Acesta din urmă, după cum se știe, nu a anulat varnas, ci le-a negat orice natură divină, a învățat că statutul social nu joacă un rol semnificativ în realizarea "eliberării religioase"; locul unei persoane în societate este determinat nu de naștere, ci de propriile sale merite În Gita, dimpotrivă, se afirmă principiul semnificației supreme a apartenenței varnei atât în viața socială, cât și în realizarea unui scop religios Nu este o coincidență că comentatorii de mai târziu au dezvoltat constant ideea de a corela varna cu cele trei Guna Shankara, de exemplu, leagă brahmanii cu sattva, a considerat Kshatriyas ca un produs al rajas combinate cu elemente de sattva, a considerat Vaishyas ca un amestec de rajas cu tamas, iar Shudras ca o manifestare a tamas cu o ușoară adăugare de rajas Fiecare persoană, conform Gita, trebuie să urmeze constant legile varnei sale (svadharma), să nu-și neglijeze îndatoririle, chiar dacă acestea se dovedesc a fi asociate cu păcatul Se subliniază în repetate rânduri că "propia karma unui prost îndeplinită (aici - în sensul unei îndatoriri tradiționale - Det ) este mai bună decât a altcuiva bine îndeplinită" Diviziunea Varnei din Gita este direct legată de "idealul religios" Bhagavata poate fi "atins" urmând datoria varnei cuiva (XVIII, ) Gita îl încurajează pe credincios să "face din piaștri standardul tău" și să acționeze în conformitate cu ei (XVI, ) Cel care respinge prescripțiile "legii" (piastra) "nu atinge nici perfecțiunea, nici fericirea, nici Calea cea mai înaltă" (XVI, ) Aici, fără îndoială, avem în vedere colecțiile juridice brahminice - dharmashastras, în care problema varnei era interpretată dintr-o poziție tendențios brahminică Nu există motive suficiente pentru a crede (cum o fac unii savanți) că cele mai vechi șastre existente, "Legile lui Manu" ("Manusmriti"), au precedat Gita în timp și au influențat-o Mai degrabă, literatura șastrelor a folosit aceeași gamă de idei despre structura varnei a societății ca și autorii Gita, dar le-a dezvoltat în spiritul principiilor specifice școlilor de jurisprudență ortodoxă Întrebarea ce fel de mediu social le-au adresat reprezentanților autorii Gita este extrem de complicată Dacă Upanishadele erau adresate unui grup restrâns de brahmani și kshatriya educați, iar scrierile budiștilor sau jainilor erau destinate (cel puțin teoretic) populației generale, atunci Gita ocupă o poziție de mijloc în acest sens Bhagavad-ul îi proclamă lui Arjuna că oricine transmite "acest secret cel mai înalt" (adică, învățăturile Gita) aderenților săi va obține cel mai mare merit (XVIII, ) Cu alte cuvinte, creatorii poeziei nu numai că au permis posibilitatea de a răspândi învățăturile, dar și-au ordonat adepților lor să acționeze activ în numele acesteia Această atitudine este în mod evident legată de atmosfera de rivalitate evidentă dintre diferitele școli religioase și filozofice Ideea de bhakti, care implică disponibilitatea unui "scop superior" pentru toți cei care se îndreaptă spre o divinitate cu dragoste, mărturisește și o anumită "democrație spirituală" a Gita, care, totuși, nu exclude conservatorismul extrem în relație la sfera socială propriu-zisă Deși momentul finalizării poeziei ca operă integrală nu a fost încă determinat cu precizie, se știe că în epoca Shung (sec II î Hr ), ideile reflectate în acesta erau deja răspândite Acest lucru este indicat de date epigrafice În celebra inscripție Besnagar Helio- Dora (secolul II î Hr ), Vasudeva este considerată drept suprema zeitate; există, de asemenea, o serie de termeni conceptuali utilizați în Gita - dana, tyaga și apramada (cf , de exemplu, XVI, - ) Bhagavatismul a câștigat o popularitate deosebită în perioada ulterioară (secolul I î Hr - secolul II d Hr ), care a fost marcată de noi fenomene în viața societății indiene antice Căderea imperiului Maurya a dus la ascensiunea multor dinastii locale Fragmentarea politică a țării a crescut În nord-vestul Indiei, conducătorii indo-greci și indo-saka s-au înlocuit în mod constant Mai târziu, aici au început să pătrundă grupuri etnice din Asia Centrală, care apoi au devenit parte a statului Kushan Dezvoltarea economiei, ascensiunea meșteșugurilor și comerțului au dus la schimbări în relațiile sociale Statutul de proprietate al unei persoane, și nu apartenența sa la varna, a ieșit din ce în ce mai mult în prim-plan Poziția lui Vaishyas și Shudras sa îmbunătățit Pătrunderea unor noi grupuri etnice în India a afectat și sistemul de caste, slăbind într-o oarecare măsură poziția brahmanismului Un fragment din Legile lui Manu (un monument datând din secolul II î Hr - secolul II d Hr ) este extrem de indicativ în acest sens: următoarele triburi Kshatriya: Pundraka, Choda, Dravida, Kamboja, Yavana, Shaka Toate acestea triburile din lume [sunt] în afara celor născuți din gura, coapsele și picioarele [ale lui Brahma] - vorbind limba mlecchas și arienilor - toți sunt considerați Dasyu " Aici sunt enumerate triburile dravidiene și iraniene, precum și străini - grecii (Yavana), Sakas (Shaka) și reflectă în mod clar tendința de a-i reduce - care nu acceptă "Legile" brahmanismului ortodox - la statutul de Shudras și Dasyus Doctrina Upanishad-urilor, după cum se știe, era adresată unei mici părți a societății, în primul rând "celui mai bun dintre cei născuți de două ori"; chiar și Shudralor liberi li sa refuzat orice participare la activități de cult și, prin urmare, obținerea "eliberării" În noile condiții, brahmanismul a încercat să modifice unele dintre fundamentele conceptuale ale învățăturii sale și, prin urmare, să câștige popularitate în rândul populației mai largi De aici și dorința de a implica în sistemul lor cultele locale, populare Acest proces este urmărit în mod deosebit în Vishnuism, care a apărut din Bhagavatism, dar chiar și în stadiile anterioare această tendință este foarte clară De exemplu, istoria cultelor lui Vasudeva, Sankarshana și Krishna este extrem de indicativă Vasudeva, conform tradiției, provenea dintr-un trib de Sattvats, ai cărui strămoși erau considerați Vaishyas Sankarshanii se închinau în primul rând agriculturii unele triburi, iar Krishna - crescătorii de vite Subjugând cultele enumerate, brahminismul a încercat să întărească sistemul varnei și pozițiile castelor superioare, dar în același timp a fost nevoit să țină cont de condițiile sociale schimbate Doctrina religioasă a Gita a fost concepută pentru a îndeplini această sarcină Întrucât poemul a ajuns până la noi deja într-un design ulterioară, supus revizuirii brahmane, rolul cultelor locale în el este extrem de obscur Proclamarea unui fel de egalitate religioasă ("toată lumea este egală înainte de Bhagavat") Gita susține categoric sistemul social tradițional Ea nu numai că îi exaltă pe brahmani, dar afirmând că regele este primul dintre oameni (X, ), ea vorbește fără echivoc în apărarea puterii puternice, văzând în ea o condiție indispensabilă pentru inviolabilitatea sistemului varnei Materialele epigrafice mărturisesc răspândirea bhagavatismului nu numai în rândul populației indigene din India, ci și în rândul triburilor străine care au pătruns în țară în epoca pre-Kushan - ideile de bhagavatism și bhakti, într-o măsură mult mai mare decât brahminismul și budismul ortodox , au contribuit la "asimilarea" acestora În lumina acestui fapt, mesajul "Bhagavata Purana" medieval devine clar că triburile "păcătoase și joase" - Yavanas, Gunas, Andhras - sunt "purificate" prin închinarea lui Vishnu-Bhagavata Impactul Gita asupra dezvoltării ulterioare a tradiției religioase-filosofice din India a fost determinat în mare măsură de faptul că în această lucrare a fost prezentată pentru prima dată ideea unei iubiri atotcuprinzătoare pentru Dumnezeu (bhakti) un "ideal religios" Gita a continuat astfel reforma radicală a brahminismului tradițional: primatul prevederilor dogmatice în comparație cu latura cultă, rituală a religiei "Calea iubirii" era deschisă tuturor credincioșilor: printre posibilii adepți ai doctrinei se numărau femei și Shudra, cărora brahmanismul ortodox le interzicea să studieze textele religioase Gita a susținut că simpla cunoaștere a regulilor formulelor rituale și de sacrificiu nu ajută o persoană, că doar starea sa interioară - un sentiment de devotament față de o zeitate - poate duce la atingerea "eliberării finale" Aforismul și talentul artistic al lucrării au contribuit în mod neobișnuit la popularitatea acesteia Upanishadele au rămas proprietatea unui cerc limitat de oameni educați, în timp ce Gita au câștigat o recunoaștere cu adevărat la nivel național În plus, principiul îmbinării unei zeități personale cu un absolut cuprinzător - Brahman, apărat în acesta, a făcut posibilă conectarea prevederilor doctrinare complexe cu credințele și cultele populare Sistemele neortodoxe nu au dezvoltat de idei egale cu ideile Gita în ceea ce privește impactul emoțional acţiune asupra credincioşilor Declinul în India a budismului, jainismului și a învățăturilor Ajivika poate fi explicat (printre alți factori) prin introducerea în brahminism a "idealului de bhakti" înțeles de populația generală Acest ideal s-a dovedit a fi un principiu unificator pentru cultele eterogene La el a recurs hinduismul timp de multe secole din existența sa Literatura Indiei în Evul Mediu și în timpurile moderne s-a îndreptat constant către tema bhakti Ideea "iubirii religioase" pătrunde în operele poeților tamili - Alwars, autori bengalezi din Evul Mediu târziu (Chondidash, Biddepoti), opera lui Kabir, Guru Nanak, poetul asamez al secolului al XVI-lea Khon-kordeba și alții Toate celelalte aspecte ale învățăturii au fost trecute în plan secund sau pur și simplu ignorate Semnificația Gita în dezvoltarea culturii spirituale indiene este evidențiată și de faptul că cei mai proeminenți gânditori hinduși din Evul Mediu, Shankara și Ramanuja, și-au formulat multe dintre pozițiile lor conceptuale în comentariile poeziei În Bhashya (așa se numește, conform tradiției, comentariul de prim ordin, sugerând posibilitatea apariției tiki, adică comentariu asupra comentariului) Shankara analizează în detaliu "trei căi care duc la eliberare" care alcătuiesc conținutul poeziei și mai ales în detaliu "calea faptei dezinteresate", deși conceptul de jnana-marga a devenit în cele din urmă central în învățătura lui În spiritul filosofiei Vedanta, al cărui reprezentant Shankara a fost cel mai mare reprezentant, el consideră teza naturii iluzorii a lumii drept bază pentru atingerea scopului religios El nu respinge nici "acțiunea dezinteresată", nici bhakti, ci le consideră o expresie indirectă a acelei dorințe de a cunoaște "irealitatea a tot ceea ce există", care este întruchipată în jnana yoga Acțiunea și dragostea religioasă ajută doar, potrivit lui Shankara, să depășească "selfitatea" originală a conștiinței umane și să o aducă la ideea identității individului și a absolutului cosmic - Brahman După ce a transformat Gita într-un tratat vedantic cu explicațiile sale, filozoful, în același timp, a complicat și mai mult abordarea științifică a acestui monument O serie de cercetători occidentali, în primul rând celebrul indolog german P Deissen, au fost captivați de evaluările sale tendențioase Interpretarea lui Shankara a ideilor Gita diferă semnificativ de interpretarea lui Ramanuja În interpretarea sa, bhakti înlocuiește toate celelalte puncte de plecare ale poemului: faptele, cunoașterea sunt doar momente secundare în procesul de auto-îmbunătățire a individului Zeitatea supremă Bhagavat este egală în drepturi cu natura sa personificată (prakriti), acționând sub numele zeiței Mahalakshmi Astfel, Ramanuja, parcă, pune o punte între ideile Gita și Shaktism - un sistem de credințe religioase care proclamă o zeitate feminină atotputernică drept cel mai înalt obiect de cult Curentele religioase ale bhakti și shaktism din India s-au dezvoltat sub influența puternică a Gita așa cum a fost interpretată de Ramanuja Alte comentarii ale poeziei nu au putut concura cu lucrările lui Shankara și Ramanuja Popularitatea enormă a Bhagavad Gita s-a reflectat și în apariția unui gen special de literatură indiană, care poate fi numit "genul Gita" Vorbim de numeroase monumente scrise care l-au imitat într-un fel sau altul și au inclus cuvântul "gita" în titlu Există astfel de lucrări numai în Mahabharata, în Purana; patru "Gitas" există sub forma unor tratate medievale târzii independente Conținutul lor este excepțional de divers: de la o scurtă repovestire a "Cântecului Bhagavata" până la prezentarea unor idei complet independente Crearea lucrărilor de acest tip poate fi explicată printr-o serie de motive Unele prevederi ale Gita au fost interpretate diferit, se pare că deja în primele secole de la apariția sa, iar lucrările din acest gen pot fi considerate un fel de comentariu asupra lui, deși au reprodus în primul rând structura intriga a poemului și nu prevederile sale conceptuale În plus, controversa activă pe care hinduismul timpuriu a avut-o cu budismul și jainismul a determinat necesitatea unor lucrări scrise într-o formă publică, poetică și popularizarea ideilor hinduismului și a Gita în sine ca unul dintre principalele sale fundamente teoretice În cele din urmă, în Evul Mediu, când poemul a câștigat o faimă cu adevărat în toată India, autorii unor lucrări separate, complet independente, încercând să acorde mai multă greutate creațiilor lor, le-au asociat (deși pur formal) cu aceasta Originară ca parte a unei tradiții religioase-filosofice ortodoxe, Gita a fost percepută ca o expresie concentrată a doctrinei brahmanismului reformat, apoi adoptată de vaishnavism și hinduism în ansamblu În viitor, poemul a fost văzut ca cea mai înaltă autoritate, un fel de "Rig Veda" a noii ere Cei mai mari gânditori și-au ridicat propriile concepte, destul de originale, subliniind unilateral acest sau acel moment al conținutului său În timpurile moderne, ideile poemului sunt împrumutate de o varietate de teorii, adesea complet diferite "Chiar și conducătorii moderni ai gândurilor și acțiunilor - Tilak, Aurobindo Ghose, Gandhi - au scris despre asta", notează Nehru, "și fiecare i-a dat propria sa interpretare Gandhi își bazează credința de nezdruncinat în non-violență pe ea; alții îl folosesc pentru a justifica violența și lupta în numele unei cauze drepte Unele dintre lucrările noi despre Gita, în special cele ale autorilor indieni conservatori, le lipsește o abordare istorică concretă a lucrării: categoriile sale sunt transferate mecanic în prezent Este clar că o analiză cu adevărat științifică a acestui monument este posibilă numai pe baza istoricismului consistent, a unei considerații stricte, a naturii și a caracteristicilor perioadei în care a fost creat J Nehru a subliniat: "Considerând aceste texte drept creații ale minții umane, nu trebuie să uităm de epoca în care au fost scrise, despre mediul și mediul spiritual în care au fost create, despre acea distanță uriașă în termeni de timp , mod de gândire și experiență care îi separă de noi Trebuie să uităm de splendoarea rituală și scopul religios cu care sunt colorate și să ne amintim de mediul social în care au fost create capitolul șase "GALUL UMPLUT" NAGAR JUNA În primele secole ale erei noastre, în diverse părți ale Indiei, se răspândea o nouă direcție a budismului, numită în mod tradițional "Mahayana" (marele car) Alte curente budiste, în primul rând școala Theravadin, au început să fie numite "Hinayana" (vehicul mic) Numele în sine indică una dintre principalele diferențe dintre aceste două curente: Mahayana a atras straturi mai largi ale laicilor în sfera sa de influență, iar ideile mitologice și prescripțiile rituale dezvoltate de acesta au oferit o popularitate mult mai mare în comparație cu Hinayana, care a fost bazat mai ales pe monahism Apropo, cuvântul "Hinayana" a fost folosit doar în textele tradiției Mahayana și, prin urmare, a exprimat disprețul binecunoscut din partea acestuia din urmă față de curentul mai închis și considerat mai ortodox al budismului În viitor, Mahayana predomină în nordul Indiei Cu această împrejurare i-a fost atribuit numele de "budhism de nord", în timp ce complexul Hinayana a fost numit "Budhismul sudic" Astfel de definiții orientate geografic nu sunt lipsite de sens Faptul este că budismul a pătruns în Tibet, China, Mongolia, Coreea, Japonia și alte câteva regiuni din Asia Centrală și Orientul Îndepărtat sub forma Mahayana, în timp ce în Ceylon, Birmania, Thailanda, Cambodgia, Laos, Vietnam etc parțial în Indonezia, s-a răspândit ca sistem Hinayai Soarta celor două ramuri ale învăţăturii budiste din ţările asiatice s-a dezvoltat diferit Dacă budismul Hinayana s-a schimbat relativ puțin de-a lungul secolelor de existență și școlile sale individuale sunt acum destul de apropiate una de cealaltă, ceea ce s-a datorat bazei lor conceptuale similare, atunci "ramura de nord" a suferit o transformare internă serioasă și, interacționând cu culte și religii "naționale", foarte îmbogățite de ideile lor În expresia sa supremă, procesul de influențe bilaterale a dus la apariția unor forme specifice de budism precum lamaismul tibetan sau budismul zen din China și Japonia În general, Mahayana pare a fi un fenomen mult mai eterogen, ceea ce face extrem de importantă izolarea pozițiilor sale originale Ce s-a spus mai sus despre particularitățile celor două ramuri ale budismului Este destul de aplicabil literaturii pe care au lăsat-o în urmă În tradiția Hinayana, canonul Pali rămâne încă cea mai semnificativă lucrare în ceea ce privește conținutul și volumul Dimpotrivă, literatura Mahayana este aproape nemărginită și uluitoare în varietatea sa de genuri; lucrări originale au fost create până în Evul Mediu târziu În acest sens, una dintre problemele centrale ale buddologiei este corelarea cronologică a principalelor direcții ale budismului, stabilirea conexiunii lor genetice și a relației cu stratul original de vederi Întrucât textele Paliyok au intrat în atenția savanților europeni mai devreme decât alții, rolul lor fundamental în istoria sistemului luat în considerare nu a fost pus la îndoială multă vreme Din punctul de vedere al savanților budiști remarcabili din secolul XIX - începutul secolului XX - T Rhys-Davids, L Valle-Poussin, G Oldenberg - canonul Pali nu a fost doar cea mai veche colecție de scrieri budiste, ci și o reflectare autentică a opiniilor lui Buddha însuși, în timp ce textele tradiția Mahayana ar fi mărturisit despre o îndepărtare treptată de spiritul și litera învățăturii originale, o abatere care a avut ca rezultat o perversiune completă a sensului doctrinei Printre cei care și-au permis să se îndoiască de aceste concluzii s-au numărat și cercetători ruși - I P Minaev, V P Vasiliev, F I Shcherbatokoy În primul rând, au atras atenția asupra faptului că canonul Pali este semnificativ diferit în timp de epoca căreia se obișnuiește să se atribuie viața lui Buddha: a fost înregistrat pentru prima dată în Ceylon în anul î Hr e , adică la aproximativ patru secole de la moartea fondatorului doctrinei Cele mai vechi texte Mahayana datează din secolul I î Hr (nu mai târziu), ceea ce înseamnă că nu a existat de fapt nici un "decalaj cronologic" între monumentele celor două direcții Deja "în zorii dezvoltării sale (în secolele V-III î Hr ), budismul s-a desfășurat în mai multe școli, iar învățătura Theravadinilor, în cadrul căreia s-a conturat canonul, a fost doar una dintre ele, deși theravadinii și-au apărat cu zel dreptul exclusiv de fixare și interpretare a predicilor "originale" ale lui Buddha O analiză a edictelor regelui Ashoka relevă un fapt esenţial: al treilea sinod, care; conform legendei, el i-a condamnat pe "eretici", adică pe cei care nu erau de acord cu părerile Theravadinilor, de fapt, el nu era o catedrală Ashoka, străduindu-se să împace diferite ramuri ale budismului, a convocat de mai multe ori reprezentanți ai școlilor individuale, dar aceste întâlniri nu au avut caracterul unui consiliu din toată India și nu au consolidat superioritatea Theravadinilor peste alti curenti Mai mult, începuturile ideilor Mahayana asociate cu așa-numita "erezie Mahadeva" pot fi urmărite deja în timpul domniei lui Ashoka (și posibil chiar anterior) Prin urmare, nu există niciun motiv pentru a afirma prioritatea canonului Theravadin în expunerea principiilor celui mai vechi strat al doctrinei budiste Problema corelării punctelor de vedere ale mahayanaștilor cu punctele de vedere ale lui Buddha și ale celor mai apropiați ai săi continuă să fie discutabilă, cu toate acestea, materialul de care dispune cercetătorii contrazice opinia oamenilor de știință de la școala Pali, care au văzut în Mahayana o formă ulterioară și "degradată" de budism Unele dintre ideile care au format apoi nucleul "budismului nordic" s-au răspândit cu mult înainte de primele sutre Mahayana, deși, desigur, atribuirea lor direct lui Buddha ar fi o ipoteză prea îndrăzneață Poate că deja doctrina originală s-a dezvoltat în direcții diferite Potrivit Theravadins, dezacordurile cu privire la dharma și regulile vieții monahale au apărut deja la primul sinod Cu puțin timp înainte de cel de-al doilea sinod, un grup de călugări au fost alungați din sangha Ce dispute conceptuale aveau loc la acea vreme, este imposibil de spus, este esențial, totuși, ca sursele Pali să raporteze constant despre "separarea (despărțirea) sangha-ului" (sangha-bheda) Cronicile din Ceylon corelează prestația călugărilor din Ve-sali cu apariția Mahasanghicilor (susținătorii "comunității largi" care menține contacte strânse cu laicii) Aparent, existau într-adevăr temeiuri solide pentru o astfel de afirmație: o interpretare mai democratică a regulilor monahale este în principiu asemănătoare cu ideea unei "comunități largi" Mișcarea Mahasanghika poate fi văzută într-o oarecare măsură ca o tendință care duce la sau chiar precedă imediat Mahayana Este de remarcat faptul că, conform tradiției Theravada, această mișcare a apărut ca o sectă independentă chiar înainte ca Ashoka (poate chiar sub Nanda) și reprezentanții ei să încerce să convoace un consiliu separat O poveste mai detaliată despre motivele "căderii" Mahasanghaks este conținută în textele budiste din nordul Indiei: este asociată cu erezia lui Maha-deva, un călugăr din Mathura, centrul tradițional al mișcărilor de reformă indiene Rolul excepțional al acestei zone în viața religioasă a țării a fost remarcat de autorii greci Mathura, conform legendei, a fost vizitată de Buddha; aici s-a dezvoltat și o comunitate jaină influentă Este semnificativ faptul că brahminiștii au considerat și Mathura unul dintre sanctuarele lor, iar mai târziu hinduismul îl venerează ca fiind locul de naștere al lui Krishna (are și în prezent atrage multe mii de pelerini) Având în vedere importanța predicii lui Mahadev pentru dezvoltarea budismului, se poate presupune că acest predicator (evident o persoană istorică) nu a fost asociat accidental cu Mathura Este curios că sursele sudice nu îl menționează nicăieri, deși, fără îndoială, ideile lui erau bine cunoscute de Theravadins din Ceylon Tratatul "Kathavatthu" (parte a canonului) creat deja pe insulă și dedicat condamnării "ereticilor", numește unele dintre opiniile lui Mahadeva printre "doctrinele false" "Erezia" călugărului din Mathura a fost exprimată în critica ideii centrale din Hinayana a arhatului Spre deosebire de învățătura Theravada, conform căreia procesul de dezvoltare a personalității umane își găsește desăvârșirea în arhatship, adică "libertate absolută" față de legăturile lumești, el a declarat că "sfinții", ca și ceilalți oameni, sunt imperfecți din punct de vedere fizic și moral și nu au o înțelepciune specială Mahadva nu a prezentat niciun ideal pozitiv, dar însuși faptul discursului său arată că doctrina Hinayana a arhatismului la acea vreme nu se bucura de recunoaștere universală nici măcar în rândul călugărilor Tradiția Theravada îl înfățișează pe Mahadeva ca un răufăcător care și-a ucis propriii părinți și a ucis câțiva sfinți În același timp, nașterea Maha-yana este asociată cu numele său: Paramartha, un adept al Sarvastivadinilor (secolul al VI-lea), de exemplu, a spus direct că Mahadeva a încercat să includă unele sutre Mahayan în canon Este imposibil de urmărit în detaliu lupta tensionată dintre Theravadini și oponenții lor, cu toate acestea, "răsturnarea Arhatship-ului" din tezele lui Mahadeva a fost, fără îndoială, unul dintre motivele cheie ale divizării budismului și formării "idealului bodhisattva" " străin pentru Hinayana Epoca dezvoltării intensive a tradiției Mahayana a fost epoca Kushanilor Acest lucru este dovedit atât de textele literare, cât și de materialele epigrafice Rivalitatea Theravadinilor cu Mahasanghaks este reflectată în multe inscripții ale regilor Kushan Menționează construirea a numeroase mahasanghik viharas, ridicarea statuilor de bodhisattva, ofrande către susținătorii acestei școli Cel mai mare conducător al dinastiei Kushan, Kanishka, a fost un patron atât de zelos al budismului încât, uneori, el este menționat în sutre drept "al doilea Ashoka" Problema apartenenței confesionale a regelui este foarte controversată, cel mai probabil, el, ca și predecesorul său Mauryan, a dat dovadă de toleranță religioasă, neasociindu-se cu nicio școală anume Potrivit lui Paramartha, la consiliul budist convocat de Ka-nishka, unde au fost prezenți și mahayaniștii, el ar fi proclamat Abhidharma sar- Vastivadins Nu trebuie uitat însă că Paramartha însuși a aparținut acestei școli și, prin urmare, a povestit evenimentele într-o manieră tendențioasă Cu toate acestea, nu există nicio îndoială că Mahayana a fost larg răspândită sub Kushans Acest lucru este confirmat de descoperirile unor statui de bodhisattva (printre ei Maitreya) Textele tibetane ulterioare au încercat chiar să-l declare pe Kanishka mahayanist, dar aceste rapoarte nu pot fi luate cu încredere Primele traduceri ale sutrelor prajnaparamita (una dintre direcțiile Mahayanei) apar în China deja în secolul al II-lea; astfel existența literaturii Mahayana în epoca Kushan este destul de clară La începutul (c)ra noastră, sunt întocmite lucrări doctrinare ale acestei școli precum Saddharmapundari-ka, Lalitavistara, Suvarnaprabhasa Sutra, Lankavatara Sutra și altele Ideile Mahayana pătrund și în ficțiunea sanscrită - în secolul I Ashvaghosha își scrie faimosul "Buddhacharita", puțin mai târziu, ele sunt reflectate în piesele creatorului teatrului antic indian Bhasa În acel moment, s-au format deja două școli principale, în care Mahayana a fost împărțit mai târziu - sunyavada și yogacara Savanții datează anumite secțiuni din Guhyasamajatantra, o lucrare care a pus bazele tantrismului budist, în secolul al III-lea Dacă în epoca Kushan din nordul Indiei ambele ramuri ale budismului au concurat la egalitate, atunci perioada ulterioară a fost marcată de o predominanță în creștere treptată a Mahayana Intensitatea creșterii sale "teoretice" este izbitoare: se creează un număr imens de lucrări care dezvoltă diverse concepte și abordări ale conceptelor centrale ale budismului; În același timp, ei nu s-au limitat doar la problemele religioase și etice, ci, explorând în profunzime "legile" conducerii disputelor, și-au creat propriul sistem original de logică, care a influențat chiar filosofia occidentală a secolelor XIX-XX ' Cu toate acestea, controversa cu hinayanii din nordul țării nu a depășit, de obicei, disputele doctrinare I Ching, care a vizitat India în secolul al VII-lea, a menționat mănăstiri în care adepții ambelor curente locuiau împreună Nu trebuie dedus din cele de mai sus că Mahayana și-a câștigat faima exclusiv în nordul Indiei Nagarju-nakonda și Amaravati au fost pentru o lungă perioadă de timp fortăreața Mahasanghiks (sculptura și epipraficale din perioada timpurie confirmă acest lucru), "Ashtasahasrika-prajnanaramita" numește Dakshinapatha, adică partea de sud a țării, ca zonă de distribuirea doctrinei sale Mai mult, în secolul al II-lea Mahayaniștii au pătruns chiar și în Ceylon, cetatea recunoscută a Theravada Cronicile locale vorbesc despre figuri de bodhisattva sculptate din fildeș și datate în secolul al IV-lea î Hr Ceylonezii le-au instalat în "casele imaginilor" ale lui Buddha, unde, conform tradiției Hinayana, puteau fi plasate doar imagini ale lui Buddha-Shakyamuni și ale celor mai apropiați discipoli ai săi Divergența dintre școli s-a manifestat mai clar aici decât în India și a fost însoțită de ostilitate deschisă La Anuradhapura, vechea capitală a Ceylonului, cele două mănăstiri principale au fost punctele centrale ale mișcărilor rivale În secolele IX-X Mahayana a cunoscut o perioadă de creștere semnificativă pe insulă (au fost create complexe întregi de sculptură Mahayana), dar în secolele următoare Theravadinii au reușit să-și alunge oponenții din orașele mari și apoi din țară în general Din Evul Mediu târziu până în zilele noastre, termenii "budism" și "Theravada" sunt sinonimi în Ceylon Varietatea școlilor și a curentelor generate de Mahayana face legitimă întrebarea despre lucrul comun care i-a unit Mahayana nu cunoștea un singur canon care să fie obligatoriu pentru toate ramurile sale, dar o serie de idei și idei au fost acceptate de toate școlile fără excepție și au devenit baza prevederilor sale doctrinare Aceste idei generale s-au rezumat la următoarele: Percepția tradițională Hinayana a imaginii primului profesor, Buddha istoric, a fost renunțată -Din punctul de vedere al școlilor Mahayana, adevăratul Shakyamuni nu este altceva decât o întruchipare iluzorie a unui principiu divin care există din veșnicie și nu depinde de loc și timp Buddha-Shakyamuni, propagănd o nouă religie, a fost doar un instrument al "Buddha transcendent", care a luat forma unui om pentru predicare Mai târziu, aceeași putere divină care a proclamat oamenilor calea către "eliberare" se poate manifesta și în alte ființe Textele se referă la ei ca bodhisattvas (adică "înzestrați cu iluminare") Acest termen a fost folosit și în literatura hinayana, dar acolo a servit ca una dintre definițiile lui Shakyamuni, subliniind rolul său de purtător al "înțelepciunii superioare" Conceptul de "pluralitate de bodhisattva" este în deplină măsură o inovație a Mahayana În legătură cu aceasta, ideea unui "ideal religios" a fost, de asemenea, transformată Conceptul de arhatship, personificând, conform hinayanaștilor, cunoașterea și profunzimea interioară, a fost aspru criticat: au fost exprimate îndoieli cu privire la adevărata perfecțiune a arhats Au fost acuzați că se gândesc exclusiv la propria frică și, ajungând la ea, rămân indiferenți la frică darurile altora și chiar, parcă, se opun altor ființe Din punctul de vedere al mahayaniştilor, acest lucru a manifestat spiritul egoist al hinayana, iar poziţia elitistă a arhaţilor (se credea că numai călugării puteau fi ei) mărturiseau dualitatea "idealului" hinayaniştilor, de a îngustimea scopului lor și a predării în general Spre deosebire de arhats, bodhisattva, conform Mahayanei, nu se opune oamenilor obișnuiți, dar, fiind perfect, rămâne în mod conștient în lume pentru a-i ajuta să găsească calea către "mântuire" Principalele sale atribute - "atotștiința absolută" (înțelepciunea - prajna) și, în același timp, compasiunea (karuna) - înseamnă că el întruchipează ideea de "eliberare" de orice legături lumești și, în același timp, acționează ca un mentor practic și salvator, ajutându-l pe credincios să găsească "adevărul religios" Budismul timpuriu s-a concentrat pe individul care atinge "eliberarea" prin propriile sale eforturi Mahaparinabbana Sutta spune: "Nu căuta protecție față de alții, fii propria ta protecție" Această eficacitate a faptelor personale a fost legată în mod constant de atotputernicia "legii karmei", care se presupune că a predeterminat soarta unei persoane și capacitatea sa de a atinge perfecțiunea morală Poziția Mahayana cu privire la această problemă este fundamental diferită Conform doctrinei ei, toate ființele sunt considerate egale în fața idealului religios, deoarece natura lui Buddha este prezentă în fiecare dintre ele Legea karmei nu a fost abolită, dar este departe de a fi atât de cuprinzătoare Principalul lucru este că principiul activ nu este voința individului, ci ajutorul salvatorilor-bodhisattva "externi" Ei sunt cei care acționează și gândesc în toți cei care urmează calea "perfecțiunii spirituale" Omul, astfel, rămâne pasiv, manifestările sale sunt rezultatul activității forțelor suprapersonale care îi invadează destinul Bodhisattva, spune unul dintre texte, și-a făcut jurământul de a nu părăsi lumea până când ultimul, nesemnificativ fir de praf nu va fi salvat: "Dacă întreaga lume este bolnavă, atunci sunt bolnav" În sectele Mahayana, poziția călugărilor era mai puțin privilegiată decât în cele Hinayana: "mișcarea individului către nirvana" nu necesita deloc renunțarea la lume și plecarea către sangha "Spiritul de compasiune" introdus în budism de către mahayaniști a făcut ca învățăturile lor să fie mai atractive pentru masele de laici Al doilea principiu doctrinar, comun tuturor școlilor din această direcție, a fost exprimat în ideea celor "trei corpuri ale lui Buddha" (trikaya) Dacă Hinayana l-a recunoscut pe Buddha - istoricul Shakyamuni - ca descoperitor al doctrinei, atunci Mahayana a văzut în el întruchiparea principiului divin, principiul fundamental tot ce există, acționând în "trei corpuri", adică trei ipostaze, completându-se reciproc Prima dintre ele - dhar-lakaya (corpul legii) - personifică realitatea originală și neschimbătoare (asemănătoare cu Brahmanul Upanishad-urilor) Al doilea - sambhogakaya (corpul fericirii) - este asociat cu prezența lui Buddha în ființele supranaturale, omniscient, omnipotent, atot-bun, al treilea - nirmanakaya (corp de transformare) - cu adoptarea unei forme umane Fondatorul istoric al învățăturii a fost una (dar nu singura) manifestare a acestui ultim aspect al "naturii lui Buddha" Conceptul de "trei corpuri", destul de confuz deja în forma sa inițială și extraordinar de complicat de teologia ulterioară, a trebuit să rezolve problema fundamentală a metafizicii Mahayana: să concilieze ideea realității primului profesor cu ideea de ​calitățile supranaturale ale bodhisattvalor și o credință pur religioasă în asistența lor Construcția greoaie ridicată de mahayaniști a făcut posibilă introducerea de noi elemente în budism și, în același timp, să nu respingă ideea lui Buddha ca fondator practic al doctrinei, care se deosebea de oamenii obișnuiți doar prin profunzimea cunoașterii Este posibil să argumentăm că cuvântul "Buddha" în acest context a permis mahayaniştilor să-şi considere învăţătura ca parte a budismului în ansamblu, ascunzând în acelaşi timp o divergenţă conceptuală serioasă de ideile "budhismului sudic" Să remarcăm, apropo, că conceptele de dharmakaya și sam-bhogakaya au fost inițial străine de doctrina Hinayana * Conceptul de nirmanakaya este mai aproape de ideile ei Cu toate acestea, există și o diferență fundamentală aici: printre Theravadini, Buddha-Shakyamuni este o persoană cu adevărat existentă, în timp ce printre mahayaniști, el este doar un descendent iluzoriu al divinului Buddha și doar ignoranța îl face să-l vadă ca pe o persoană Astfel, conceptul de "trei corpuri" a conectat noul ideal etic introdus de Mahayana cu îndumnezeirea lui Buddha, ceea ce a dus la transformarea budismului într-o religie cu o ierarhie dezvoltată și detaliată a cereștilor Crearea unui panteon budist propriu-zis este al treilea semn distinctiv al Mahayana Ea a proclamat divini pe toți bodhisattva și, conform unuia dintre texte, pe malul Gangelui sunt cât granule de nisip Buddha a devenit o zeitate deja în primele sutre Mahayana; semnificația religioasă a tuturor celorlalți sfinți era determinată de implicarea lor în "natura sa cosmică" Alături de termenul "bodhisattva" în scrieri există și cuvântul tathagata ("urmând adevărata natură a lumii") Textele menționează în mod constant * Termenul "trei corpuri" era cunoscut și în canonul Pali, dar acolo avea un cu totul alt sens este la plural, indicând faptul că tathagata este superior ca rang religios față de bodhisattva În primele secole ale erei noastre, în nordul Indiei, s-a format ideea "dhyani-buddhas", care s-a răspândit apoi la multe secte Mahayana Acest concept se bazează pe credința că în procesul exercițiilor religioase, fiecare "adept" intră în contact cu niște forțe spirituale suprapersonale potențial conținute în orice ființă Personificarea unor astfel de forțe sunt cele cinci zeități, numite "dhyani-buddhas" Tradiția descrie în detaliu excepțional aspectul lor, ipostazele, culoarea corespunzătoare, încarnările lor feminine etc Astfel de detalii au cauzat o dezvoltare deosebită a iconografiei budiste Primele imagini sculpturale ale "dhyani-buddhas" datează din epoca Kushan Ulterior, cultul lor capătă din ce în ce mai multă popularitate, iar în budismul tibetan devine predominant Se creează un ritual complex și atent conceput, ale cărui reguli trebuie respectate cu strictețe Alături de aceste figuri centrale ale panteonului, se ridică un număr nenumărat de zeități și zeițe secundare Li s-au adresat diverse cereri, în primul rând destul de pământești Merită să reamintim că, conform învățăturilor Hinayanei, credinciosul însuși trebuie să se deplaseze pe "calea în opt ori", bazându-se doar pe propriile forțe și urmând instrucțiunile "primului profesor" Pentru mahayanişti, această practică se califică drept ispita lui Mara (duşmanul tradiţional al lui Buddha, un fel de diavol al religiei budiste) Ei vorbesc despre "zece trepte de perfecțiune", și nu mai sunt un adept obișnuit, ci un bodhisattva (la sfârșitul căii el devine un tathagata) Datoria credinciosului este să se închine acestei "ființe ideale" și să îndeplinească ritualuri Practica de cult a Mahayanei de mai târziu nu a fost inferioară în versatilitatea și diversitatea sa | ritualul emergent al hinduismului Sub acest aspect, budismul s-a apropiat treptat de religia ortodoxă; rândurile păreau a fi șterse, el a împrumutat o serie de comploturi mitologice din textele hinduse propriu-zise La sfârșitul Evului Mediu, unii dintre zeii "ramului nordic" s-au mutat în panteonul hindus Mahayana a schimbat fundamental esența budismului timpuriu Aici întâlnim, însă, un fenomen deosebit; concomitent cu complicarea elementelor de cult, partea doctrinară a învăţăturii a fost aprofundată semnificativ Filosofii hinayana, respingând realitatea existenței unui suflet individual, au recunoscut existența obiectivă a "elementelor mentale" - dharmas, mahayaniștii fac următorul pas în direcția negativismului filozofic În opinia lor, dharmele sunt în esență ■ ale lor sunt la fel de goale ca toate "fenomenele materiale" ale lumii înconjurătoare Această poziție este reprodusă de școli individuale cu abateri cunoscute, dar rămâne general recunoscută în cadrul curentului Fundamental pentru opoziția Hinayana a existenței unui individ suferind - samsara față de "eliberare" (nirvana) de către teoreticienii Mah'ayana este negat De aici rezultă că nicio realizare a practicii ascetice în sine nu are valoare; "frica" se dovedește, de asemenea, a fi iluzorie Ideea cardinală a identității nirvanei și samsarei, în cuvintele lui F I Shcherbatsky, "întreaga structură a budismului timpuriu a fost subminată și zdrobită" Cele de mai sus fac posibil să se arate diferențe serioase între Hinayana și Mahayana În istoria religiilor, este dificil să găsești un exemplu mai izbitor al modului în care școlile care au apărut dintr-o doctrină originală s-au separat atât de radical unele de altele Natura diferențelor a determinat mulți cercetători (inclusiv F I Shcherbatsky) să vadă în Mahayana o învățătură complet separată, care are o bază complet independentă Acest punct de vedere, în ciuda expresiei sale extreme, conține multă corectitudine Principalele direcții ale Mahayanei au fost Iunyavada (învățătura Madhyamiks) și Yogachara (învățăturile Vijnanavadins) Cel mai mare reprezentant al primei școli cele mai influente, Nagarjuna, a trăit în India de Sud Tradiția îl asociază cu încăpățânarea dinastiei timpurii Satavahan, deși nu există informații sigure că ar fi fost filozoful curții lor Se știe că deja chiar la începutul secolului al V-lea a apărut o traducere chineză a scrierilor sale, iar acest lucru ne permite să datăm timpul vieții lui aproximativ în secolele II-IV Datele biografice despre Nagarjuna (precum și despre majoritatea celorlalți filozofi și oameni de știință indieni) sunt neobișnuit de rare În plus, câțiva predicatori budiști aveau exact acest nume, ceea ce, desigur, face dificilă reconstituirea biografiei reale a filozofului Mahayana Neștiind aproape nimic despre vicisitudinile vieții sale, simpatiile sociale și predilecțiile personale, avem, totuși, cel mai bogat material care dezvăluie părerile acestui gânditor budist Numărul total de lucrări care i-au fost atribuite depășește , iar dintre acestea cel mai important este Mula Madhyamika Karika Puțini filozofi indieni au lăsat în urmă o moștenire atât de bogată; însăși păstrarea lucrărilor indică faptul că autoritatea Nagarjuna a fost de neclintit timp de multe secole În mănăstirile budiste situate în nordul Indiei, învățătura lui a fost considerată cea mai adecvată întruchipare a aspectului filozofic al budismului în ansamblu Tradiția tibetană acordă o preferință deosebită școlii Madhyamika; funcționează pe- garjunele au fost studiate în mănăstirile locale ca o parte indispensabilă a doctrinei budiste Baza învățăturii lui Nagarjuna este ideea naturii realului În dezvoltarea acestuia, el se opune ferm conceptului Hinayana Filosoful opune teoriei sale despre dharme principiului absolutizat al pratitya-samutpada (existența dependentă), principiu bine cunoscut școlilor hinayane, dar adus la limita sa logică Nagarjuna a pus la îndoială teza conform căreia nu lucrurile în sine sunt dependente unele de altele care au realitate, ci unele "elemente primare ale lumii" - dharma Dar dacă "elementele primare", a raționat el, sunt și ele supuse legii existenței dependente, atunci nu există nimic care ar fi necondiționat, adică cu adevărat real Dominanța absolută a pratitya-samutpada în lumea din jurul nostru înseamnă inexistența acestei lumi Prin urmare, orice lucru din ea este iluzoriu și singurul lucru care este se poate spune despre el - acesta este că este "gol" (de aici și al doilea nume al școlii: sunyava-da - "doctrina golului") După cum a subliniat pe bună dreptate F I Shcherbatskoy, sensul lingvistic al cuvântului shunya nu oferă o imagine completă a sensului acestui termen în filosofia Nagarjuna Lumea este "goală", dar este "goală" pentru că este complet pătrunsă de ideea de relativitate (adică totul în ea este supus legii "existenței dependente") "Vidul" este astfel sinonim cu relativitatea universală Totuși, întrucât fiecare lucru poartă pecetea relativului în aceeași măsură și nu există o ierarhie a niciunui nivel al realului, totalitatea iluzoriei apare ca ceva interior unificat și indivizibil În acest moment, Nagarjuna rupe decisiv cu pluralismul "doctrinei dharmelor" din Hinayana și introduce o tendință monistă fundamental nouă în filosofia budistă Spre deosebire de ideea anterioară a "fluxului dharmelor" și a multiplicității lucrurilor generate de combinarea lor, el propune teza irealității individului și particularului Se face astfel o tranziție către o concluzie cu totul nouă: particulele care alcătuiesc lumea sunt lipsite de ființă, dar totalitatea lor - întregul cosmic al universului - este ceva absolut real, deși de nedescris Această integritate este singurul concept pozitiv din sistemul Nagarjuna Principiul "shunya" în interpretarea sa se transformă într-un instrument pentru răsturnarea tezei hinayanaștilor despre real (sau pseudo-real, după Nagarjuna), dar același principiu se dovedește a fi un moment constructiv în propriul său complet original predare despre "realitatea superioară" "Vidul"- capătă un sens pozitiv, devine "plin" Madhyamiks au identificat conceptele de shunyata și tathata: recunoașterea naturii iluzorii lucrurilor individuale servește ca o modalitate de a înțelege cea mai înaltă, necondiționată realitate (absolută, tathata) Potrivit lui Nagarjuna, absolutul este identic cu dharmakaya (corpul cosmic al lui Buddha) Cu alte cuvinte, filosoful Mahayana aruncă o punte de la partea raționalistă a doctrinei sale către latura sa religios-mistică, pe care el, ca budist credincios constant, o consideră punctul culminant al doctrinei Un punct important în sistemul de vederi al lui Nagarjuna este ideea lui Buddha Ideea Hinayana despre un "Buddha adevărat" este respinsă ferm și irevocabil Opoziția dintre Buddha și lumea valorilor obișnuite este considerată insuportabilă A admite că Buddha și nirvana întruchipate în el există separat de lume, rămânând în același timp conectate în interior cu aceasta (așa cum predau hinayanaiștii), înseamnă, scria Nagarjuna, a face absolutul dependent de lume, a vedea în ea doar rezultatul final al transformării acestuia din urmă Relativitatea universală a făcut acest lucru imposibil, cu atât mai insuportabile, după filozof, sunt încercările de a găsi natura absolutului la fondatorul budismului (Gautama Shakyamuni) sau la vreun înțelept venerat (arhat) Absolutul nu poate fi împărțit în etern și neetern, personal și impersonal etc Este inerent (imanent) lumii încă de la început și, ca un fel de esență inaccesibil descrierii, pătrunde în toate lucrurile Shunyata în învățăturile lui Nagarjuna se transformă într-un sinonim pentru "dharmakaya", dar nu în sensul că absolutul este "gol", ci în sensul că înțelegerea naturii sale face să percepem lucrurile ca inexistente, condiționate, " gol" Fără a atribui absolutului niciun atribut, gândirea nu poate decât să se apropie de înțelegerea esenței sale În conformitate cu spiritul negativismului inerent doctrinei sale, Nagarjuna reevaluează critic conceptul Hinayana de "eliberare" și calea către aceasta "Cele Patru Adevăruri Nobile" și "Calea Optuple" sunt acceptate de el, dar numai ca cel mai de jos nivel de cunoaștere; adevărata înțelepciune ne face să vedem în ele doar "golicul" Legatura conditionatului cu neconditionat, schimbabilului cu constanta, nu poate fi fundamentata rational; cunoașterea absolutului nu poate fi predată; nu există aici nici un loc nici pentru exemple specifice, nici instrucțiuni, nici vreo ierarhie a "eliberaților" Ce este atunci nirvana? Răspunsul lui Nagarjuna este paradoxal: nirvana este samsara, adică lumea vizibilă, schimbătoare, din care nu este nimic ceea ce nu este diferit Sensul acestei teze se dezvăluie doar ținând cont de natura generală a metodei alese de Nagarjuna De fapt, toate afirmațiile lui despre absolut și "eliberare" (sunt sinonime lungi) capătă un aspect negativ deosebit: se arată ce nu sunt Când un filozof spune că nirvana este egală cu samsara, el subliniază doar că gândul care vede în nirvana ceva diferit de ceva opus și percepe lumea ca ceva dual nu înțelege adevărata esență a nirvanei La nivelul absolutului nu există nicio diferență Cel care a atins-o nu este conștient de contrarii Afirmați realitatea "eliberării" înseamnă, scria Nagarjuna, a da un aspect material neeliberării, adică lumii În respingerea lui însăși ideea de diferență, el este foarte consecvent Fiecare propoziție pozitivă, spune el, este eronată, deoarece stabilește diferența dintre lucruri sau categorii Nu întâmplător adepții filozofului au fost numiți "Madhyamiks" (susținătorii mijlocului) Potrivit lui, postulatele "lumea este" și "lumea nu este" sunt la fel de greșite "Atman este o extremă, non-Atman este cealaltă extremă, ceea ce se află între Atman și non-At-man, care nu are formă, care nu are (manifestări externe, nu are semne, se numește calea de mijloc" (din tratatul "Ratna-kuta"), Ar fi, totuși, greșit să reducem întregul sistem de vederi al lui Nagarjuna la acest gând El rămâne în mod invariabil fidel metodei sale negative "Calea de mijloc" nu este un fel de poziție constructivă, ci acea formulare logică care este cel mai puțin îndepărtată de ideea de incognoscibilitate și indefinibilitate a realității absolute, adică de la lume ca corp cosmic al lui Buddha Definiția "calea de mijloc" este la fel de imperfectă ca oricare alta, dar este este cel mai puțin periculos, deoarece este cel mai îndepărtat de orice afirmație finală În acest sens, termenul "cale de mijloc" a fost folosit și de filozofii Mahayana de mai târziu Aspectul etic, atât de puternic în Hinayana, în "Budhismul nordic", a fost eliminat în esență alături de ideea rolului decisiv al "perfecțiunii interne" a individului Poziția Mahayana în această problemă poate fi chiar caracterizată ca nihilism etic "Adevărul cel mai înalt" aici nu are legătură directă cu principiile morale Când iau în considerare învățăturile din Nagarjuna, cercetătorii sovietici acordă o atenție deosebită metodelor sale de argumentare filozofică, care fac posibil să se vorbească despre el ca pe o dialectică Într-adevăr, în polemica sa cu hinayanaiștii (în primul rând școala Vaibhashik), Nagarjuna contrastează clar abordarea metafizică cu o înțelegere dialectică a corelației dintre cauză și efect Dezvăluie inconsecvența mișcării și o fundamentează cu aceasta (irealitate, ca și cum ar repeta complet cursul raționamentului și concluziilor vechii școli grecești a eleaticii și principalul ei reprezentant Zenon (desigur, nu se poate pune problema vreunei influențe a eleaticilor asupra gânditorului indian) Unul dintre capitolele Mula-madhyamika-karika Acesta este ceea ce se numește: "Studiul mișcării și al odihnei " Aceasta arată un paralelism evident în căutările filozofice ale gânditorilor antici și indieni Nagarjuna a urmat constant metoda dovezii logice ca o modalitate de a respinge argumentele oponenților săi Dezvoltarea categoriilor logice, critica strălucită a pozițiilor dogmatice găsite în scrierile altor școli, explică pe deplin importanța lucrărilor sale pentru dezvoltarea nu numai a filozofiei indiene, ci și a lumii În același timp, trebuie să admitem că tendința principală a predării sale nu are nimic în comun cu tendința sistemelor vest-europene care foloseau metoda dialectică Pentru Nagarjuna, dialectica este doar un instrument de fundamentare a ideii sale centrale - negarea realității a tot ceea ce există: "Apariția, ființa și dispariția sunt ca o iluzie (maya), asemănătoare cu un vis și seamănă cu sălașul spiritelor cerești ( gandharvas) " Dezvăluind caracterul contradictoriu al conceptelor, el le subordonează principiului absolutizat al relativității în doctrina sa; "rudă" era pentru el un sinonim pentru "iluzoriu" În respingerea oricăror opinii pozitive, el, așa cum spunea, a văzut o modalitate de a distruge de fapt filosofia prin intermediul filozofiei însăși, care a deschis calea către o percepție religios-mistică a lumii^ Gânditorul indian s-a opus cu hotărâre tendințelor realiste din Sankhya, Nyaya, Vaisheshika, criticându-le din punctul de vedere al intuiționismului colorat religios Raționalismul său și dialectica conceptelor dezvoltate de el au fost îndreptate în primul rând împotriva prevederilor constructive ale școlilor filozofice din India, inclusiv împotriva unei astfel de doctrine realiste precum svabhava-vada (derivarea a tot ceea ce există din substanțe primare materiale reale) Nu este o coincidență că vedantistul Shankara, un oponent înflăcărat al budismului, s-a trezit sub marea influență a lui Nagarjuna După cum au subliniat pe bună dreptate unii savanți, Shankara l-a urmat în mare măsură pe teoreticianul Mahayana în lupta sa împotriva elementelor materialiste ale Sankhya, Nyaya și Vaisheshika Pentru reprezentanții de mai târziu ai sunyavada, Nagarjuna a rămas o autoritate de neclintit Au detaliat doar prevederile lui Ca și fondatorul sistemului, au plătit F Engels a subliniat "gândirea spontan-dialectică" a budiștilor mare atenţie la tehnica demonstraţiei logice Cel mai mare logician budist a fost Dhar'makirti (secolul al VII-lea) - așa l-a caracterizat F I Shcherbatskaya În general, logicienii școlii Madhyamika au ocupat un loc de cinste în istoria gândirii filozofice indiene și vest-europene Al doilea cel mai important curent al Mahayanei - vijnanavada, sau yogacara, a existat în paralel cu sunyavada Cel mai vechi reprezentant al său a fost Ashvaghosha, care deține lucrarea "Mahayana-shraddhotpada" ("Apariția credinței Mahayana") Tradiția îl identifică cu celebrul poet Ashvaghosha, dar se pare că nu putem vorbi decât despre coincidența numelor Unele idei ale doctrinei Vijnanavada pot fi urmărite în alte scrieri destul de vechi, de exemplu, în celebra Lankavatara Sutra, o lucrare extrem de populară nu numai în India, ci și în China și Japonia Adevărații fondatori ai noii tendințe au fost doi frați: Asanga (sau Aryasanga) și Vasubandhu (secolele IV-V) Interesant este că amândoi au aparținut inițial școlii Hinayana (mai precis, Sarvastivadinilor), iar Vasubandhu a fost chiar autorul tratatului Abhidharmakosha, care a fost extrem de important pentru Hinayana târziu Astfel, la acea vreme, ambele ramuri ale budismului erau încă destul de strâns legate, deși erau deja puternic diferite în termeni doctrinari Învățăturile Vijnanavadinilor sunt, fără îndoială, cea mai complexă secțiune a filosofiei budiste și, poate, a întregii filozofii indiene Textele acestei școli recreează un sistem extrem de detaliat și greu de asimilat, dispute despre a căror esență nu se opresc până acum în știință Vom încerca să suspină doar pozițiile sale centrale și să-i subliniem locul în dezvoltarea budismului Vijnanavadinii, precum și Madhyamiks, neagă realitatea lumii exterioare și recunosc universalitatea principiului relativității Cu toate acestea, aceste puncte de similitudine sunt practic epuizate Vijnanavada revine la ideea unei ierarhii a nivelurilor ființei și nu consideră toate fenomenele și lucrurile ca fiind ceva indivizibil și la fel de îndepărtat (sau nu îndepărtat) de realitatea indefinibilă a absolutului Conceptul principal al predării, de la care provine unul dintre denumirile școlii, este "vijnana" Sensul original al cuvântului este "cunoaștere", "cunoaștere", dar în acest caz este umplut cu conținut specific Pentru reprezentanții școlii, "cunoașterea" sau "capacitatea creatoare a minții" este singura și universală cauză a tuturor fenomenelor observate de om (Argumentele folosite de Vijnanavadin în susținerea tezei lor principale sunt în multe privințe similare cu cele ale lui Berkeley ) În același timp, ei cred că ideile despre lucruri, deși iluzorii pe fundalul unui absolut etern, au o realitate relativă In aceea Într-un anumit sens, ele nu numai că există de la sine, ci și creează în mod arbitrar toate acele obiecte perceptibile senzual pe care o persoană este înclinată în mod eronat să le considere independente de el Termenul "vijnana" primește un sens foarte larg Acoperă activitatea intelectuală a individului, emoțiile, senzațiile, acțiunile acestuia Acest concept include și procesul de formare și existență a lumii, interpretat ca rezultat al activității conștiinței cosmice În acest caz, totuși, termenul alaya-vijnana (receptacul al conștiinței) este folosit mai des, mai degrabă decât să sublinieze natura cosmică, atotcuprinzătoare a acestui aspect al vijnanei Așa cum la nivelul unei persoane, cunoașterea reflectă activitatea sa, la nivelul universului, "mintea cosmică" (alaya-vijnana) nu numai că gândește, ci și generează tot ceea ce se întâmplă în natură Cu recunoașterea "relativă la vijnana reală", adepții acestei școli și-au opus doctrina învățăturilor Madhyamikas Ei au argumentat după cum urmează: dacă nimic nu există și activitatea intelectuală este lipsită de conținut, este posibil să se dovedească sau să infirme ceva? Teoria lui Nagarjuna, în special controversa lui cu Hinayani, li s-a părut foarte șubredă Dacă considerăm argumentația logică ca ceva semnificativ și material, atunci trebuie să recunoaștem și realitatea gândirii în sine Cu toate acestea, a rămas singura realitate conform doctrinei Vijnanavada Un astfel de raționament ar putea duce la un compromis ideologic cu Madhyamiks, deși învățăturile celor două școli erau foarte diferite Ca și alți interpreți ai principiilor budismului timpuriu, Vijnanavadins au făcut apel la ideea căii de mijloc sau de mijloc, care își are originea, conform tradiției, direct în predicile lui Buddha, dar i-au dat o interpretare deosebită Realismul Sarvastivadinilor (care au permis existența dharmelor) și nihilismul Madhyamikas, spuneau ei, erau două extreme de echilibrare Propria lor învățătură este un "mijloc de aur conceptual", în care realismul (recunoașterea existenței vijnanei) și nihilismul (respingerea constantă a existenței lucrurilor) par să se contopească unul cu celălalt și să-și piardă trăsăturile Cu alte cuvinte, Vijnanavada pretindea o afinitate specială pentru învățătura originală a lui Buddha, deși îndepărtarea sa de la doctrina originală a fost, aparent, mult mai semnificativă decât cea a oponenților săi Rolul pe care l-au jucat "gândul", "intelectul" în sistemul studiat indică natura idealistă a doctrinei în ansamblu Crearea acestui sistem a însemnat debutul unei noi etape în istoria filosofiei budiste Însuși subiectul dezvoltării conceptuale s-a schimbat În budismul timpuriu (în Pali canon) problemele ontologiei nu au fost de fapt prezentate, dar acum s-a născut un fel de ontologie Observăm un interes deosebit pentru fenomenele existenței concrete a oamenilor și a naturii, în ciuda faptului că aceste fenomene au fost considerate ca o proiecție a conștiinței primordiale existente, adică din punctul de vedere al idealismului subiectiv În lucrările filozofilor Mahayana, un loc important este acordat dovezilor absurdității poziției despre un zeu creator Deja unul dintre primele texte filozofice ale "budismului nordic", atribuit lui Nagarjuna, se numește "Infirmarea [opiniei că] Dumnezeu a creat lumea, [precum și o respingere a faptului că] Vishnu este singurul creator al lume" (textul a fost publicat și cercetat de F I Shcherbatsky) Autorul neagă ideea unui zeu creator cu o categoricitate excepțională Este demn de remarcat că controversa este purtată' tocmai cu hinduismul Nu degeaba Vishnu este menționat în titlul lucrării, în care, probabil, au văzut întruparea "imaginei triune" (trimurti) - zeul creatorului, păstrătorului și distrugătorului Într-adevăr, întreaga învățătură budistă, pornind de la cele mai vechi părți ale canonului, este fundamental incompatibilă cu ideea unui zeu creator care conduce lumea "Inexistența sufletului" (doctrina anattei) este o temă abordată deja în primele predici ale lui Buddha În același timp, Mahayana, așa cum spune, revine la ideile unei religii ortodoxe: se formează propriul său panteon, se introduce conceptul de dharmakaya, care este apropiat de Brahmanul Upanishad-urilor și integritatea internă a "Eul" individual este permis (deși cu rezerve) în construcțiile filozofice ale Vijnanavadins Critica teismului capătă și un alt caracter Mahayana continuă tradițiile canonului, opunându-se cu hotărâre punctelor de plecare ale hinduismului concurent, în special față de ideea unui dumnezeu personal-tot-creator, dar un nou sens era deja ascuns în respingerea acestei idei Negarea sa a fost exprimată (în special în lucrările lui Nagarjuna) în afirmarea incognoscibilității fundamentale de către mintea zeului creator și a sufletului etern În angajamentul lor față de intuiționism și misticism, teoreticienii Mahayana ajung la teza despre imposibilitatea ultimă a oricărei descrieri raționale a obiectului credinței; tot ceea ce se poate spune despre el este redus de către ei la conceptul de "vidalitate universală" (shunyata) Specificul "vederiilor atee" ale budismului (atât timpurii, cât și Mahayana) ar trebui luat în considerare în legătură cu trăsăturile sale comune, dar trebuie subliniat că respingerea ideii de zeu creator a fost importantă pentru dezvoltarea filozofiei gândit și a adus-o mai aproape de sistemele raționaliste ale Indiei antice și medievale timpurii Desigur, construcțiile filozofice complexe ale școlilor Mahayana au rămas lotul unui cerc restrâns de budiști educați, majoritatea adepților știau puțin despre ei și adesea nu știau deloc Ea a văzut Mahayana ca pe o religie practică cu propriul panteon și ritual elaborat Bodhisattva erau venerați ca obiecte de cult, ajutându-l pe credincios nu numai în realizarea "fricii", ci și în treburile de zi cu zi Un rol deosebit i-a revenit ideii de "credință și "iubire religioasă": ei vedeau în ea cel mai accesibil mod de a aborda lumea zeităților În acest moment, prevederile doctrinare ale Mahayana erau cel mai în concordanță cu ideile budiștilor obișnuiți Principiul credinței religioase într-o formă (deși simplificată) a făcut posibilă înțelegerea unor idei filozofice Astfel, afirmația despre unitatea nirvanei și samsarei a fost înțeleasă de laici ca un indiciu al egalității tuturor în fața scopului cel mai înalt, al relativității oricăror instituții sociale; căci calea principală - credința religioasă - era, conform Mahayanei, deschisă în mod egal tuturor Teza despre "prezența naturii lui Buddha în tot ceea ce există" a fost asociată cu aceasta, iar "prezența" interioară nu putea fi dezvăluită decât prin credință Conform ideilor mahayaniștilor, Buddhas și Bodhisattvasi își tratează adoratorii cu dragoste, salvându-i și ajutându-i; firesc, iar credinciosul ar trebui să aibă o iubire sublimă pentru ei De fapt, întâlnim aici un fenomen care este destul de apropiat de principiul hindus al bhakti Este greu de spus cu certitudine care au fost originile acestui concept în Mahayana Fie dorința de includere maximă a elementelor emoționale în sfera religioasă s-a manifestat în ambele tradiții în paralel, reflectând o tendință incontestabilă către politeism în legătură cu absorbția diferitelor zeități locale de către panteonul oficial, fie ideea de bhakti a venit la budism de la brahminismul ortodox Ambele ipoteze sunt fundamental acceptabile După cum se știe, în timpul erei Kushan, Mahayana suferă o serie de schimbări importante, cauzate în cele din urmă de schimbări în domeniul social și politic Se transformă într-o mișcare religioasă largă și caută mijloace de pătrundere mai intensă în cele mai diverse cercuri ale populației Este posibil ca mahayaniștii să se fi îndreptat către ideea de bhakti, care a câștigat deja o popularitate considerabilă "Idealul bodhisattva" a apărut, desigur, independent de gândirea hindusă, dar în formarea sa ulterioară, fără îndoială, a simțit influența principiului specific hindus al bhakti-marga, care a fost afișat pentru prima dată în mod clar în Bhagavad Gita Ca rezultat al studiului Bhagavad Gita, prioritatea sa cronologică a fost dezvăluită în comparație cu cele mai vechi lucrări ale Mahayana Înțelegerea "iubirii religioase" din Gita a fost legată de ideile de "religie largă" Poemul a subliniat în mod repetat că bhakti este cea mai ușoară dintre toate căile, accesibilă chiar și celor slabi și săraci De fapt, aceeași idee a fost repetată cu insistență de către mahayaniști "Ușurința" căii a însemnat, de fapt, universalitatea și independența sa față de orice reguli și norme specifice O poziție doctrinară extrem de importantă a Gita a fost teza despre prezența lui Bhagavata (Ishvara) în orice ființă; fiecare s-a găsit egal în drepturi în mișcarea generală spre "idealul religios" Acest lucru a corespuns pe deplin cu teza mahayaniştilor despre natura lui Buddha, pătrunzând tot ceea ce există în lume În Gita, Bhagavad-ul nu este doar personificarea întregului cosmic, universul, ci și o zeitate personală, vizibilă, tangibilă, care îi apare lui Arjuna sub forma mentorului său În timp ce personifică natura, el nu își pierde aspectul specific personal definit - el rămâne Krishna, vorbind, predicând, răspunzând la întrebări La fel este și în Mahayana - zeitatea personală este prezentă peste tot și constituie un element necesar al doctrinei Bodhisattva este un salvator, nu un mentor spiritual, o astfel de viziune îl aduce în mod clar pe Mahayana mai aproape de Bhagavatism (în conformitate cu acesta din urmă, Bhagavat evită pericolul de la oameni și de la individ, oferind asistență pe calea "mântuirii") Apropierea de hinduismul timpuriu este exprimată și în recunoașterea practicii sacrificiului; Să reamintim că importanța oferirii de sacrificii zeilor este subliniată în toate felurile posibile în poem În acest monument remarcabil al gândirii hinduse, se acordă o mare importanță "credinței", adesea este identificată cu "calea cea mai înaltă" - calea iubirii divine În Mahayana, această idee vine în prim-plan Este interesant că aici "credința" și "cunoașterea" acționează ca mijloace paralele, deși inegale de atingere a unui scop religios: "calea credinței" (ca mai accesibilă) este concepută pentru un cerc larg de credincioși, în timp ce "cunoașterea" este nu "luminat" Așa a spus Nagarjuna În Gita, credința nu este separată de iubire și este "deschisă" tuturor, adică învățătura consemnată în poezie se adresează tuturor oamenilor, indiferent de poziția și educația lor, deși în chestiunile de organizare socială a societății aceasta este extrem de conservator Budismul, acceptând ideea de bhakti, s-a opus dominației brahmanilor și inviolabilității absolute a sistemului varna predicat de aceștia Este semnificativ, totuși, faptul că mahayaniștii, care au criticat constant Hinayana și brahminismul pentru "îngustimea căii și a învățăturii" și pentru elita socială), ei înșiși nu erau pe deplin consecvenți Teza de mai sus a lui Nagarjuna arată clar că Mahayana a scos în evidență și straturile privilegiate, capabile să înțeleagă mai rapid "adevărul religios" Aparent, nu vorbim doar despre "spirituale", ci și despre diferențele sociale Nu întâmplător, aproape toți teoreticienii acestei școli proveneau din castele superioare și se bucurau adesea de favoarea conducătorilor Deci, se pot urmări clar anumite puncte de contact între conceptul de bhakti din Gita și ideea de iubire și compasiune universală din Mahayana și, mai larg, între bhagavatism și ramura nordică a budismului Mahayaniștii, însă, nu erau deloc conștienți de apropierea lor de hinduismul timpuriu Ostilitatea sectantă față de oponenți i-a forțat să considere fiecare poziție absolut originală Nu este deci surprinzător că însăși "calea credinței" (iubirea) nu a fost niciodată numită "bhakti" de către ei Cu toate acestea, acceptarea de către ambele tradiții a "iubirii și credinței divine" ca mijloc de perfecțiune spirituală și numeroasele coincidențe în prevederi fundamental semnificative ne face să credem că școala budistă a împrumutat o serie de idei de bhagavatism care corespundeau tendințelor proprii dezvoltare Dacă nucleul ideologic al Gita a luat contur în perioada anterioară creării conceptelor de bază ale Mahayana, atunci hinduismul ca sistem religios este un contemporan al acestuia din urmă În Kushan și mai ales în perioada Gupta s-a remarcat nu numai coexistența și influența reciprocă a celor două sisteme, ci și o rivalitate ascuțită între ele ■ Fără îndoială, doctrinele atât ale hinduismului, cât și ale budismului s-au dezvoltat destul de independent; în multe probleme, atitudinile lor s-au dovedit a fi chiar opuse; apartenenţa fiecăreia dintre religii (în special hinduismului) a fost fixată într-o formă categorică Cu toate acestea, diferența dintre sisteme, care a fost extrem de clară în perioada timpurie a istoriei budismului, a devenit ulterior din ce în ce mai puțin pronunțată Încep să apară unele tendințe generale Ambele sisteme se caracterizează prin implicarea în sfera lor a unei largi varietati de culte populare care nu au legătură nici cu religia vedica, nici cu învățăturile reformiste Dorința de a asimila credințele locale a reflectat legile generale ale evoluției tendințelor religioase și filozofice ale aceasta și epocile ulterioare Sursele ne permit să urmărim dezvoltarea tradițiilor culturale ale triburilor indo-ariene din nord-vestul Indiei, creatorii Rig Veda Intrând în contacte strânse cu populația pre-ariană din regiunile învecinate ale țării (substratul mundo-dravidian), au pus treptat bazele unei culturi indiene comune Acest lucru a necesitat, însă, o foarte semnificativă perioada istorica Epoca mauryenilor marchează nu numai unificarea politică, ci și binecunoscuta culturală a regiunilor din nordul Indiei Atunci s-au format multe trăsături comune în aspectul spiritual al popoarelor sale Cu toate acestea, Sudul Dravidian, din care unele zone au devenit parte din imperiul Ashoka și au fost influențate de cultura indo-ariană, a rămas fidel ideilor, obiceiurilor și ritualurilor sale "pre-ariene" Doar câteva secole mai târziu a apărut o adevărată sinteză a celor două tradiții culturale Este firesc, așadar, ca atât sistemul ortodox, cât și mișcările de reformă să fie implicate în interacțiunea cu cultele locale și să asimileze treptat multe dintre elementele acestora În învățăturile Upanishad-urilor, componentele ritualului vedic coexistau cu prevederi doctrinare dezvoltate, al căror sens era disponibil doar unui cerc restrâns de brahmani și kshatriya educați În viitor, mitologia și cultul se schimbă radical În cursul asimilării zeităților dravidiene și mundiene de către brahmanism, apar fenomene precum Bhagavatism-Vishnuism, Shaivism, Shaktism, care sunt foarte populare atât în nordul, cât și în sudul țării În sfera filozofică au loc procese interesante Învățătura Upanishad-urilor se transformă vizibil, adaptându-se treptat la natura schimbată a sistemului ortodox însuși Cu toată originalitatea budismului, evoluția sa internă repetă în mare măsură etapele "experimentate" de brahmanism Învățătura originală se ocupa în primul rând de problemele "perfecțiunii spirituale" a individului Budismul timpuriu era profund indiferent față de chestiunile de cult și, în esență, nu avea propriile sale ritualuri Laicii au aderat la vechile forme de ritual, au continuat să se închine zeităților vedice Problemele filozofice și metafizice complexe dezvoltate de teoreticienii budismului le-au fost inaccesibile Mahayana s-a dezvoltat aproape în aceeași direcție în care hinduismul a transformat brahmanismul Crearea propriului panteon, detalierea ritualurilor - toate acestea erau mai aproape de hinduism decât de Hinayana În același timp, școlile filozofice s-au orientat tot mai mult către probleme legate de latura practică a religiei Acest lucru este dovedit de construcțiile teologice greoaie menite să fundamenteze imaginile celor cinci "dhyani-buddha" introduși în mitologia Mahayana Au devenit obiecte directe ale cultului religios și au fost adorați de mulți adepți ai doctrinei Mahayana Un alt punct caracteristic de similitudine în dezvoltarea "budismului nordic" și a brahmanismului-hinduismului este creșterea simultană a gândirii filosofice în ambele tradiții, iar de probleme care au atras o atenție specială au fost adesea care se potrivea Au fost primele secole ale erei noastre care au fost marcate de îmbunătățirea intensivă a bazei conceptuale a hinduismului Budismul, acționând ca principal oponent ideologic al brahmanismului, nu a putut decât să ia în considerare o anumită creștere a activității acestuia din urmă Ca și în epoca lui Buddha, trebuia să se răspundă la multe întrebări fundamentale, dar răspunsul trebuia să fie diferit față de mijlocul mileniului I î Hr e , până la urmă, tradiția ortodoxă însăși a fost modificată Astfel, realizările semnificative în domeniul filosofiei budiste în perioada Kushan și epocile ulterioare au fost strâns legate de legile dezvoltării spirituale generale a Indiei Concluziile predicatorilor budiști diferă de afirmațiile teoreticienilor hinduismului, dar o serie de prevederi au legat în mod clar cele două sisteme Karma și "idealul eliberării" au fost interpretate de gânditorii Mahayana într-un spirit complet hindus Mai semnificativ, însă, este că, în ruptură totală cu tendințele Hinayana, Mahayana dezvoltă ideea unui absolut neschimbător și nemișcat ca un fel de entitate constructivă întruchipată în dharmakaya Dacă Hinayana neagă orice cunoaștere care nu contribuie la mișcarea individului către "eliberare", iar aspectul ontologic în sine nu primește o dezvoltare specială în acest caz, atunci în Mahayana Buddha este înzestrat cu "omnisciență" Astfel, la fel ca Brahmanul Upanishadelor și al hinduismului ulterior, ea devine, parcă, baza lumii în toate soiurile ei Această "omniștiință" este inclusă de mahayaniști în noțiunea de "ideal religios", care este destul de apropiat de hinduism și complet diferit de Hinayana ' Un alt aspect fundamental comun al învățăturilor ambelor tradiții este legat de aceasta Elementul panteist apare în ele necontrazicând teismul Vishna și Shiva în hinduism sunt zeități personale, dar în același timp sunt identificate cu Brahman, transformându-se în întruchiparea absolutului O transformare similară, după cum am văzut, are loc cu imaginea lui Buddha În sfârșit, hinduismul acordă o mare atenție îmbunătățirii metodelor tehnice de antrenament mental Iar în "Budhismul nordic", practica și meditația yoghină (dhyana) joacă un rol important Strânsa interconectare a celor două sisteme este evidentă mai ales în faptul că budismul includea un complex de credințe și prescripții, unite sub denumirea de Tantrism Textele tantrice budiste sunt mai vechi decât cele hinduse, cu toate acestea, în ceea ce privește natura prevederilor lor, tantrismul este mai probabil să graviteze spre religia hindusă; o serie de idei ale lui se întorc la Upanişade Cea mai influentă dintre școlile filozofice ale hinduismului, Vedanta, a fost incontestabil influențată de Mahayana Fondatorul acestei școli, Gaudapada, și cel mai mare reprezentant al acesteia, Shankara, în scrierile lor și-au exprimat adesea opiniile legate de punctele de vedere ale mahayaniştilor F I Shcherbatokoy chiar a considerat sistemul lui Shankara ca o variantă hindusă a învățăturii Madhyamik Fără îndoială, asimilarea de către hinduși a multor idei ale Mahayana a devenit posibilă ca urmare a unei schimbări radicale în budismul însuși Este de remarcat faptul că patosul discursurilor critice ale teoreticienilor Mahayana, celebri pentru darul lor polemic, nu a fost îndreptat împotriva reprezentanților tradiției ortodoxe (brahminist-hinduse) - ei i-au tratat pe cei din urmă destul de tolerant, dar mai ales împotriva hinayanaștilor, în care îşi vedeau principalii adversari Principiile centrale ale budismului timpuriu au fost în esență renunțate de Nagarjuna, iar învățătura sa includea categorii asemănătoare hinduismului, cum ar fi absolutul, înțelegerea intuitivă a "adevărului religios" Hinayani, nu fără motiv, au văzut Nagarjuna ca pe un adversar ireconciliabil, iar hindușii nu au observat o apropiere conceptuală clară între doctrina lor și sistemul său doar din cauza prejudecăților confesionale insurmontabile și a diferențelor de terminologie Epoca Evului Mediu a fost marcată de o retragere treptată și apoi de dispariția completă a budismului din India Aflarea motivelor declinului acestuia este una dintre cele mai dificile probleme ale Indologiei Fără îndoială, aici a activat un întreg complex de factori, atât culturali, cât și socio-politici Nu a fost o coincidență că perioadele de cea mai mare răspândire a budismului au coincis cu perioada de glorie a imperiilor centralizate, care includeau teritoriile a numeroase naționalități și triburi ale vastului subcontinent Idealul chakravartinului, conducătorul universal, înaintat de budism, a atras fără îndoială reprezentanții dinastiilor care dominau India de Nord, al căror scop era să unească țara sub conducerea lor Odată cu prăbușirea statelor puternic centralizate, situația s-a schimbat În condițiile fragmentării politice, Satsg-kha a pierdut nu numai sprijinul material, ci și ideologic din partea influenților Kshatriya și a bogaților negustori Vaishya din Varna În plus, budismul nu a cerut transformări radicale Învățătura lui Buddha despre structura ideală a societății, bazată pe egalitatea oamenilor prin naștere și pe prioritatea absolută a meritului moral, s-a dovedit a fi o utopie în practică Stratificarea proprietăților a început și în sangha - "comunitatea egalilor" Are propria sa elită, iar atunci când este admisă în comunitate, se ia în considerare apartenența la varna viitorului bhikkhu Este foarte semnificativ faptul că în budism, de fapt, s-au păstrat toate formele cultului popular pre-budhist; numai călugării au putut aprecia pe deplin unicitatea noii religii, laicii au continuat să îndeplinească vechile rituri religioase și în în aceasta se deosebeau puţin de hinduşi Acceptarea noii credințe nu a schimbat aproape nimic în viața lor Prin urmare, chiar și în perioada de glorie a budismului, slăbirea temporară a brahmanismului nu l-a lipsit de influența sa tradițională Poziția acestuia din urmă a fost întărită atunci când brahmanismul s-a orientat către credințele populare larg răspândite Ritualul vedic învechit a încetat să mai fie obligatoriu Un rol special, așa cum sa indicat, l-a jucat ideea de bhakti; mai accesibile pentru înțelegerea credincioșilor decât prescripțiile vedice arhaice Datele surselor literare, epigrafia și numismatica mărturisesc în mod clar popularitatea semnificativă a cultelor hinduse (Vasudeva-Krishna, Shiva, Skanda-Kumara) în secolele II - I la i e Deja pe monedele regilor Kushan, zeitățile hinduse erau mai des descrise decât Buddha În astfel de condiții, budismul începe să-și piardă adepții, iar acest proces se accelerează cu fiecare secol În perioada Gupta, entitatea statală creată de această dinastie a ales ca religie principală hinduismul Hindușii au atras în primul rând budiștii laici de partea lor (mănăstirile ca centre majore de educație budistă au supraviețuit până în secolele XI-XIII) Tendința inițială a budismului de a rupe între sangha și credincioșii obișnuiți a determinat în mare măsură nepopularitatea sa ulterioară în rândul populației generale, care, desigur, nu a trecut neobservată de teoreticienii Mahayana înșiși Nu asta explică întoarcerea ei către cultele locale și dorința ei hotărâtă de a se apropia de ele? Filosofii Mahayana i-au criticat pe Hinayani tocmai pentru aderarea lor tradițională la vechea idee de exclusivitate monahală Cu toate acestea, reformele nu au salvat "budhismul nordic" de la înfrângere în rivalitatea cu hinduismul În domeniul utilizării cu pricepere a diferitelor culte populare, acesta din urmă nu cunoștea egal, iar încercările Mahayana de a concura cu el în acest sens nu au putut avea succes Dar chiar și acele succese care au fost totuși obținute s-au întors în cele din urmă împotriva ei Încorporând în sistem imagini mitologice legate de hinduism, Mahayana s-a apropiat din ce în ce mai mult de adversarul său Ceea ce s-a spus nu înseamnă, desigur, că acest proces a fost de natură conștientă: reprezentanții ambelor sisteme au continuat să se considere unii pe alții ca oponenți ideologici Este curios că în epoca Shankara, când multe principii ale doctrinei budiste erau folosite de hinduism, vrăjmășia externă nu s-a oprit Vorbim aici mai mult despre paralelismul tipologic în dezvoltarea a două învățături religioase, mai degrabă decât despre împrumutul specific de prevederi conceptuale individuale sau elemente ale practicii culte Lucrul comun care a început să se unească ambele direcții, sa întors în multe privințe la ideile perioadei pre-budiste, în special la Upanishads Acest strat timpuriu a creat "fondul hindus" care apare atât de clar în Mahayana de mai târziu Ideea cu totul paradoxală că, prin implantarea unor idei precum rolul credinței în procesul de îmbunătățire morală, valoarea "iubirii religioase", îmbinarea panteismului cu cultele divinităților personale, Mahayana a contribuit chiar la evoluția doctrinară a Hinduismul și întărirea pozițiilor sale, pare destul de acceptabil din exterior Cu poziția sa dominantă în mod clar în țară, aceasta a însemnat practic dizolvarea budismului în oceanul credințelor hinduse Acest proces a durat câteva secole, dar a fost ireversibil În mod curios, în Bhagavata Purana, Buddha se dovedește a fi un avatar al lui Vishnu (deși, așa cum spune textul, Vishnu și-a luat forma pentru a-i distruge pe păcătoși cu învățături false); ceva mai târziu, sursele tantrice îl descriu pe "Vishnu sub forma lui Buddha" ca pe un profesor al "adevărului superior" Acest exemplu surprinde clar momentele de interacțiune dintre cele două tradiții, când linia dintre ele a devenit abia perceptibilă Prin secolul al XII-lea aproape toate viharele erau goale, iar un secol mai târziu ultimele comunități budiste din India au încetat să mai existe CAPITOLUL ŞAPTE "TREI PASI" DE VISHNU SI SHIVA DANSANT În perioada antichității târzii și în Evul Mediu, hinduismul a devenit sistemul religios dominant al țării, existând în două forme principale - Vaishnavism și Shaivism Gândirea filozofică a Evului Mediu indian este indisolubil legată de acest sistem Fondatorii școlilor religioase și filozofice și-au extras pozițiile centrale din aceasta, acționând adesea ca fondatori ai sectelor hinduse individuale Aceeași tendință poate fi urmărită în vremurile moderne Ram Mohan Rai, Dayanand Saraswati, Vivekananda, Aurobindo Ghose, Swami Sivananda au fost atât filozofi, cât și reformatori religioși Influența imaginilor hinduismului asupra operei marilor scriitori și poeți, inclusiv Rabindranath Tagore, este binecunoscută Mișcarea de eliberare națională indiană a folosit pe scară largă sloganurile de restaurare a moștenirii culturale din trecutul îndepărtat: liderii mișcării au inclus ideile tradiționale în programele lor ideologice și specific politice Este suficient să amintim apelul lui Aurobindo Ghosh la Bhagavad Gita (când în zorii carierei sale era un luptător activ, și nu un filosof mistic), influența Gita asupra formării opiniilor lui Tilak, atenția exclusivă a M K-Gandhi la principiile hinduismului În condițiile opresiunii coloniale, această religie a fost adesea percepută ca un simbol al originalității și originalității culturii antice, ca un simbol al fostei independențe a țării O figură proeminentă a Partidului Comunist din India, Ajoy Ghose, vorbind despre stadiul incipient al luptei pentru independență politică, a scris: "Baza ideologică a mișcării noastre de eliberare națională a fost destul de slabă, conținutul ei socio-economic nu a fost niciodată clar definit Propaganda și agitația s-au desfășurat în mare parte sub steagul ideilor asociate cu religia hindusă Într-o oarecare măsură, pare să fi fost firesc Dar chiar și după ce țara a câștigat suveranitatea, mulți oameni de stat și personalități publice au apelat la prevederile hinduismului Cunoscutul reformator social al anilor și , Vinoba Bhave, a pornit în activitățile sale practice de la interpretarea dogmelor acestui sistem propuse de Gandhi Jawaharlal Nehru a asociat unele dintre gândurile sale despre construcția unei noi Indii cu anumite aspecte ale ideologiei hinduse, fundamentate cu referiri la idei tradiționale - Cu toate acestea, nu numai forțele progresiste au folosit principiile hinduse ca sloganuri politice, ci și adversarii lor ideologici au recurs la ele Sistemul religios și filozofic care s-a dezvoltat în antichitate a consacrat întotdeauna instituții, obiceiuri și instituții sociale arhaice Nu este de mirare că forțele reacționale și conservatoare se înfățișează sub steagul său, cerând o întoarcere la "adevăratele valori" ale culturii spirituale hinduse Astfel, problema interpretării corecte a moștenirii sale nu are nicidecum o importanță doar teoretică Exagerarea rolului hinduismului în formarea culturii indiene a dus la idealizarea lui evidentă Acest lucru a fost reflectat și într-o serie de lucrări științifice Autorii lor au încercat să derive principiile de bază ale religiei hinduse din Samhitas vedici, din cel mai vechi și mai venerat dintre ei, Rig Veda Deși mulți cercetători resping acest punct de vedere, influența sa în știința indiană modernă este încă destul de vizibilă Hinduismul este adesea considerat ca o doctrină unificată în interior, care a căpătat o formă completă deja în cele mai vechi timpuri și apoi nu a fost supusă niciunei modificări În același timp, fără îndoială, încrederea părtinitoare pe raportul dintre elementele nordice (ariene) și cele sudice (dravidiene) din el se aprinde Discuțiile de acest fel se dovedesc adesea a fi strâns legate de problemele politice specifice ale zilelor noastre (introducerea hindi ca limbă comună indiană, lupta împotriva "sanscritizării" în sud etc ) În același timp, știința indiană a ultimilor ani a fost cea care a deschis pentru prima dată calea către o soluție concretă a întrebărilor despre originile hinduismului, etapele prin care a trecut în dezvoltarea sa și localizarea lor cronologică (lucrările de S Jaiswal, S Chatto-padhyai, S Bhattacharji, care și asupra realizărilor cercetătorilor europeni I Gonda, L Renu, A Danielu și alții) Principala sursă pentru studiul hinduismului ca sistem religios consacrat este Puranas - colecții care conțin comploturi mitologice și prescripții detaliate pentru ritual Aceste lucrări au apărut relativ târziu - formarea lor poate fi urmărită din secolele III-IV iar apoi a continuat pe tot parcursul Evului Mediu Cu toate acestea, conform textelor puranice, se pot distinge diferite etape istorice în evoluția hinduismului Primele colecții reflectă în cea mai mare măsură momentele care unesc toate direcțiile acestui sistem, în timp ce cele ulterioare, de regulă, sunt marcate de un "spirit sectar" Vișnuismul, Șaivismul, Shaktismul, deja pe deplin formate, sunt puse în contrast între ele și cu curente mai mici separate Luarea în considerare a întregului complex de probleme nu este inclusă în sarcina acestui eseu, deoarece aceasta ne-ar forța să depășim cadrul istoriei antice și medievale timpurii Între timp, în antichitate au apărut acele elemente, a căror combinație și interacțiune au dat naștere hinduismului ca fenomen integral În antichitate, principiile sale originale au fost dezvoltate în sfera gândirii religioase și filozofice, mitologiei și cultului, care i-au predeterminat specificul În acest sens, cea mai veche etapă din evoluția hinduismului pare a fi cheia studiului întregului sistem S-a remarcat deja că tradiția ortodoxă s-a dezvoltat constant și s-a adaptat la condițiile istorice în schimbare Upanishad-urile au marcat primul pas pe această cale Dacă legătura hinduismului cu ei este de netăgăduit, atunci continuitatea în raport cu tradiția vedica propriu-zisă este exprimată mult mai puțin clar Unele dintre ideile erei Vedelor pot fi comparate cu conceptele hinduse ale epicului și Puranas, în plus, calificate drept prototipul lor original Cele două ramuri principale ale hinduismului, Vișnuismul și Shaivismul, au luat forma mult mai târziu decât perioada vedica, dar unele dintre componentele lor pot fi urmărite până la imnurile Samhita Studiul hinduismului ca religie începe de obicei odată cu apariția cultului vișnuit, care precede shiivismul și a avut întotdeauna mai mulți adepți Vishnu este menționat pentru prima dată în Rig Veda Au fost exprimate diferite puncte de vedere cu privire la originea numelui în sine Tradiția îl urmărește până la verbul sanscrit vish ("a intra, "a se stabili"); pe această bază, a fost asociată cu crearea de așezări, dezvoltarea de noi pământuri, dezvoltarea economiei etc Cercetătorii europeni au ridicat o obiecție semnificativă la acest punct de vedere, subliniind că din punctul de vedere al legilor limbii vedice , o astfel de formare este cu greu posibilă În prezent, majoritatea oamenilor de știință îl corelează pe Vishnu cu populația nativă, non-ariană a țării, văzând în el o zeitate nativă, care a intrat în cele din urmă în panteonul Rig Veda Aici este menționat de vreo sută de ori; îi sunt dedicate cinci imnuri separate (într-unul dintre ele apare împreună cu Indra) Caracterul lui Rigvedic Vishnu dă naştere şi la s^iora În comparație cu principalele zeități ale acelei perioade - Indra, Agni, Varuna, el ocupă un loc destul de modest În același timp, informațiile împrăștiate în text mărturisesc rolul său important în mitologia vedica, el este uneori comparat cu Indra însuși și chiar îl patronează Apariția lui Vishnu în Rig Veda este descrisă extrem de cumpătat: zeul este ca un "animal feroce", trăiește în singurătate, locuința lui este munții Mai puternice sunt, însă, momentele care leagă Vishnu de agricultura și creșterea vitelor: el deschide corelul pentru vite, protejează vacile "bogate în lapte", înzestrează oamenii cu pășuni abundente, ia în stăpânire pământul pentru ca fermierul să aibă un lan de porumb (kshetra), creează pentru adepții săi "ob; arie largă de așezare Un alt aspect al imaginii mitologice a acestei zeități este că ea simbolizează puterea masculină - "înclinarea soțului să dea sămânță pentru nașterea unui fiu" (moment care este subliniat în mod repetat în imnuri) Cu toate acestea, principalul lucru care este asociat cu Vishnu în Rigveda este povestea celor "trei pași" ai săi - motivul, interpretarea și adevărata semnificație ale cărora constituie una dintre cele mai dificile sarcini în studiul vedismului În duelul decisiv dintre Indra și dragonul Vritra puterea demonului este atât de mare încât "conducătorul zeilor" nu-l poate învinge singur Îi vine în ajutor Vishnu, care face trei pași, subordonând astfel cele trei lumi - lumea interlopă, pământul, cel ceresc Acest complot este apoi repetat de toate textele vedice principale Vishnu este numit "pas larg", se spune că în cei trei pași ai săi "toate ființele locuiesc", că "nimeni nu îndrăznește să-și privească al treilea pas, chiar și păsările înaripate în zbor" Cu pașii săi susține "lumea triplă, pământul și cerul și toate ființele" Oamenii de știință cred că această imagine este o analogie directă cu conceptul de "arborele lumii", care este caracteristic vederilor foarte vechi ale unui număr de popoare din Asia și Europa de Est Rădăcinile "pomului lumii" sunt sub pământ, trunchiul se ridică din el, iar coroana susține bolta cerului Textele menționează cu atenție un fel de "deschis în rai", inaccesibil chiar și zeilor, esența "al treilea pas" al lui Vishnu - un gând care este complet străin de alte comploturi mitologice ale celui mai vechi dintre samhitas El se opune ferm celorlalți cerești, căci doar unul îi vine în ajutorul lui Indra în duelul decisiv Sugestia conținută aici că, fără participarea sa, el nu ar fi învins-o pe Vritra, ne face să vedem o zeitate puternică în "eroul cu pași largi" Toate acestea ne permit să credem că imnurile lui Vishnu reflectă un ciclu mitologic independent în care el a acționat ca figură principală - un ciclu inclus în Rigveda, dar rămânând periferic Cu toate acestea, textele în sine nu vorbesc deschis despre opoziție, dar acest lucru este ușor de explicat prin faptul că, în perioada compoziției finale a Rig Veda, intrarea lui Vishnu în cercul zeilor vedici a fost un fapt împlinit și preoții - creatorii imnurilor - nu i-au mai perceput "natura ne-ariană" inițială Există un alt aspect extrem de semnificativ al Vishnu vedic - legătura sa cu zeitățile solare În Rig Veda această linie abia este conturată (referințele sunt vagi și deschise la diverse interpretări), dar în scrierile ulterioare niyah este dezvoltat în detaliu Atharvaveda spune că Vishnu aduce căldură Shatapatha Brahmana oferă o poveste interesantă despre cum Vishnu, după ce a adormit, și-a așezat capul pe coarda arcului, iar oamenii invidioși din lumea zeilor au trimis furnici să roadă coarda arcului Explozând, i-a tăiat capul lui Vishnu, care s-a ridicat spre cer și a devenit soare Solaritatea imaginii devine ulterior un motiv foarte comun și, la rândul său, explică unele atribute apărute mai târziu În literatura brahmană, rolul lui Vishnu ca zeitate a agriculturii, creșterea vitelor și forța productivă a naturii este subliniat constant "Taittiriya-samhita" îl conectează cu lumea plantelor, ierburile, copacii (în special cu smochinul venerat în India din timpuri imemoriale - ashvattha); el este zeul cerealelor, care dă oamenilor mâncare, uneori mâncarea însăși Textele îl identifică pe Vishnu cu sacrificiul, procesul de oferire, cel mai adesea cu ghee ritual (thi), care a servit în India vedica ca simbol al prosperității materiale (brahmanii numesc ghee "inima lui Vișnu"), cu lapte, miere (chiar și în Rig Veda se spune că "treptele lui Vishnu" sunt pline de miere Mierea din Vede este cel mai înalt dar al plantelor și al pământului fertil, un fel de întruchipare a activității naturii utile omului) Uneori apare ca o "sămânță primordială" care dă dezvoltare tuturor viețuitoarelor Rolul lui Vishnu crește și el în panteon: "Aitareya Brahmin" îl numește pentru prima dată "cel mai înalt dintre zei" El este comparat constant cu Prajapati, care la brahmani apare ca zeitatea centrală, eclipsând chiar și pe Indra În competiția cereștilor pentru dreptul de a fi numit cel mai puternic, Vishnu s-a dovedit a fi cel mai puternic Este detaliată tema militantității și puterii sale Deja în vrăjile Atharvaveda, el este chemat ca protector de asuras La brahmani, el cucerește mulți demoni Ca forță creatoare, el este identificat cu Tvashtar - personificarea principiului creației în Rig Veda, el generează tot ceea ce există, întreaga lume în diversitatea ei Sacrificiul oferit de Vishnu oferă credinciosului bogăție, sănătate și longevitate Este curios că de multe ori acest zeu este numit pur și simplu "bogăție" (vasu), "mare bogăție" (mahadhana) sau "dăruitor de bogăție" (vasuda, va'su-prada) În Upanishads, în conformitate cu natura generală a conținutului lor, zeitățile individuale sunt menționate relativ rar, cu toate acestea, numele Vishnu apare aici în mod repetat - un fapt care indică creșterea popularității sale Ideile anterioare despre el sunt supuse unei anumite regândiri în acest monument Potrivit Upanishad-urilor, hrana este una dintre formele atmanului atot-pervazător: viața ființelor se bazează pe ea și viata ca atare Cultul lui Vishnu ca hrană capătă un caracter mai abstract, mai puțin "pământesc" Maitri Upanishad afirmă în mod explicit că hrana care susține lumea se numește Vishnu Katha Upanishad-ul conturează în imaginea mitologică noul său aspect, absolut străin unei epoci anterioare: este asociat cu "idealul eliberării" Aici este raportat despre "cea mai înaltă locuință a lui Vishnu", numită și "sfârșitul căii" și, desigur, este implicată calea perfecțiunii religioase care duce la moksha Probabil că tocmai această indicație zgârcită a reflectat procesul inițial al transformării fundamentale a "conceptului vașnuit" și trecerea la o etapă diferită în dezvoltarea vișnuismului, o etapă descrisă în detaliu în epopee și mai ales în Bhagavad Gita Creat la fel de eronate Marginea criticii lor este în mod evident îndreptată atât împotriva Vedanta timpurie, care proclama orice efect maya, cât și împotriva budismului, în a cărui învățătură orice relație cauză-efect este declarată instantanee și accidentală Potrivit textelor canonului, efectul nu este ceva identic cu cauza care i-a dat naștere, dar nu i se opune ca un nou dat, complet independent de el Niciun obiect nu poate fi distrus în mod absolut și nicio inexistență absolută nu poate deveni o ființă Prin urmare, într-o abordare, efectul nu este cuprins în cauză, ci este un fenomen nou format, în timp ce într-o altă abordare apare ca o simplă modificare a acestei cauze Gânditorii Jain au considerat ambele afirmații drept corecte, cu avertismentul important că nu le-au calificat ca fiind excluse reciproc Observațiile asupra proceselor care au loc în natură, continuă jainistii, arată că în fiecare moment unele lucruri dispar și apar altele, dar între distrugerea primului și apariția celui de-al doilea se stabilesc multe conexiuni complexe și versatile Apa căzută la pământ cu ploaie este absorbită de sol și, parcă, încetează să mai existe, în același timp continuă existența acestuia, promovând creșterea ierburilor și a plantelor plantate de oameni Deci, problema relației dintre cauză și efect poate fi rezolvată în fiecare caz individual numai atunci când sunt luate în considerare circumstanțe specifice, în timp ce orice definiție "universală" (de tipul "singura cauză este reală, efectul este iluzoriu", etc ) este deja falsă conform tendinţei cuprinse în ea subliniaţi şi absolutizaţi doar unul dintre cele două aspecte interdependente Părerile jainilor prezentate aici demonstrează încă o dată dezvoltarea lor serioasă a unui număr de probleme esențiale ale dialecticii În același timp, trebuie subliniat că, spre deosebire de Nagarjuna, ei ocupau o poziție care era în multe privințe apropiată de materialism Filosoful Mahayana a recunoscut dialectica doar în sfera gândirii, negând complet obiectivitatea realității din jurul unei persoane Aceeași abordare este caracteristică și atunci când înțelepții Jain iau în considerare alte perechi de contrarii, tradiționale în sistemele filozofice ale diverselor popoare: existență - inexistență, constanță - instantaneitate, identitate - diferență, unitate - pluralitate etc În tratatele jainiste este se observă că întotdeauna în astfel de cazuri prezența unuia dintre poli implică în mod necesar prezența celui de-al doilea, un lucru nu poate fi cunoscut decât ținând cont de semnele care sunt incompatibile în exterior între ele, care sunt ascunse în fiecare obiect și fenomen , doar prin evaluarea corectă a acestor aspecte aparent contradictorii ale acestora "Când spunem că ceva există, acest lucru este și adevărat, dar, la rândul său, doar într-un anumit sens", spune Prajnapana-pa-de, o lucrare inclusă în canon Este de remarcat faptul că, în timp ce analizează conceptul de contrarii, jainiştii rămân în întregime în cadrul realismului: eterogenitatea evaluărilor, în opinia lor, reflectă inconsecvenţa internă a fiecărui obiect cu adevărat existent Să ne amintim că mult mai târziu aceeași problemă a fost interpretată de unii filozofi europeni ai timpurilor moderne într-un spirit idealist: Kant considera "antinomiile" ca o trăsătură imanentă a minții umane, introdusă de aceasta în lumea obiectiv necognoscibilă a naturii Spiritul dialecticii elementare pătrunde în epistemologia și ontologia jainismului, care a primit numele de an-ekanta-vada (adică, "doctrina irealității "definițiilor absolute ale ființei") La prima vedere, relativismul sistemului studiat poate părea asemănător cu "relativitatea generală" a filosofiei budiste, dar de fapt vorbim de abordări complet diferite Orice obiect, conform jainilor, are un număr nelimitat de caracteristici, o definiție logică nu este capabilă să le acopere pe toate în același timp, dar asta nu indică deloc incognoscibilitatea lucrurilor sau principiilor insuficienţa fundamentală a mijloacelor intelectuale de care dispune mintea pentru cunoaşterea lumii înconjurătoare Cunoașterea adevărată este posibilă numai pe baza unui studiu concret al realității, ale cărui rezultate nu sunt niciodată universale Astfel, numim o anumită persoană profesor, dar dacă dorim să luăm în considerare calea lui către dobândirea înțelepciunii, vom stabili că a fost cândva elev O astfel de diversitate este o reflectare naturală a inconsecvenței și proceselor versatile care au loc în viața naturii și a omului Pe această teză se bazează "teoria judecății" Jain - cea mai dezvoltată și originală parte a acestui sistem Se bazează pe "principiul siguranței relative a oricărei judecăți" Constă în primul rând în recunoașterea prezenței în orice obiect, având în vedere un număr de proprietăți, fiecare dintre acestea putând apărea, în anumite împrejurări, ca principală În acest sens, o judecată logic corectă este identificarea cunoștințelor despre subiect, cunoștințe de încredere, dar incomplete Deoarece jainii enumera șapte (sapta) forme posibile de judecată, această teorie se numește sapta-bhangi-naya (lit , "judecata a șapte varietăți") Aceeași ramură a filozofiei Jain este cunoscută sub numele de syad-vada ("doctrina conform căreia fiecare afirmație este adevărată numai într-un sens limitativ prestabilit") În acest caz, "syad" poate fi tradus cel mai precis prin expresia "într-un fel" Sutrele resping împărțirea judecăților în afirmative și negative, deoarece fiecare astfel de afirmație exclude posibilitatea contrariului O afirmație categorică nu are deloc sens: absolutizând una dintre proprietățile unui obiect în detrimentul celorlalte, ea este, numai din acest motiv, incapabilă de a capta esența reală a obiectului și, prin urmare, este falsă în principiu Destul de în spiritul unui astfel de flexibil și de deschidere calea către diferite linii de dezvoltare logică a instalației originale, filozofia Jain construiește șapte, potrivit tipuri de judecati esentiale, diferite, dar complementare Mai întâi: "Într-un fel ulciorul există" Deoarece substanța din care este făcută ulciorul este lut, ea există fără îndoială ca un fel de modificare a lutului A doua: "Cumva ulciorul nu există" Fiecare obiect este real în anumite condiții În această cameră, în acest moment anume, ulciorul există și poate fi perceput, dar într-o situație diferită este absent și, prin urmare, este ceva ireal Al treilea: "Într-un fel, borcanul există și nu există" In acest În acest caz, primele două caracteristici sunt combinate împreună, prezența unui obiect în unele condiții și absența lui în altele înseamnă doar coexistență dialectică și același adevăr al judecăților despre el ca un lucru care există și în același timp inexistent Al patrulea: "Într-un fel, ulciorul nu poate fi definit deloc" Gama de acoperire a proprietăților aceluiași lucru, crescând, de fapt, merge la infinit Primele trei forme de judecată par să conducă la această concluzie Comentatorii Jain explică: un obiect conține patru proprietăți fundamental diferite, este o substanță (dravya), o formă specifică (paryaya), un anumit punct în spațiu (desha) și timp (kala) Când vorbim despre realitatea ei, ne referim la totalitatea definițiilor obținute luând-o în considerare în aceste patru aspecte Este evident că se dovedește a fi real într-un caz, ireal în altul și atât real, cât și ireal, cu o considerație mai largă a condițiilor care însoțesc existența sa Totuși, în toate aceste cazuri, poziția observatorului pare a fi ceva mai mult sau mai puțin stabilă, iar capacitatea sa de a cunoaște toate circumstanțele legate de obiectul de studiu este cu adevărat nelimitată Dar dacă presupunem că perioada de timp alocată analizei este scurtă, iar posibilitatea cunoașterii concrete a detaliilor referitoare la subiect nu este deloc optimă, atunci obiectul va apărea într-adevăr ca ceva fundamental "de nedescris" (mai precis, toate judecăţile despre prezenţa sa sau despre prezenţa şi neprezenţa împreună se vor dovedi într-o anumită măsură ipotetice şi îşi vor pierde certitudinea inerentă primelor trei tipuri de enunţuri) Să repetăm că "indefinibilitatea" sau "nedescrisul" unui lucru din filosofia jaină nu are nimic de-a face cu agnosticismul Subiectul este "evaziv" în esența sa atotcuprinzătoare, nu din cauza vreunei necunoscute inerente inerente în el, ci pentru că toată cunoașterea este limitată de timp și loc și astfel, deși este obiectivă, nu este absolută S-ar părea că lista de tipuri de judecăți dată de cele patru opțiuni ar fi trebuit să fie epuizată, totuși, căutarea persistentă a filozofilor jain în domeniul logicii i-a determinat să evidențieze încă trei varietăți În principiu, conținutul acestuia din urmă se bazează pe argumentele deja date mai sus: al patrulea tip de enunț logic se opune primelor trei, dar în același timp, în sensul său interior, nu contrazice niciunul dintre ele Prin urmare, fiecare dintre cele trei tipuri poate fi, parcă, atașat celui de-al patrulea Formulările logice rezultate arată astfel: "Într-un fel borcanul există, dar în același timp el indefinibil", "într-un fel borcanul nu există și în același timp (indefinibil", "într-un fel ulciorul deopotrivă există și nu există și în același timp este indefinibil" Este greu să nu-i plătești omagiu armonia logică a clasificării propuse: principiile de plecare ale "teoriei cunoașterii corecte dezvoltate în mod consecvent, corect și pe deplin dezvăluie esența abordării jainiste a acestei game de probleme Acesta este mecanismul logic aplicat de filozofii școlii studiate la cunoașterea realității obiective Este necesar să spunem despre modul în care și-au imaginat natura proceselor lumii materiale Categoria centrală pe care o folosesc în acest sens este substanța Acest aspect al doctrinei lor este acoperit în detaliu de Hemachandra în tratatul Dravya-sangraha, opiniile sale sunt detaliate de Gunaratna deja citată Toate substanțele, notează Hemachandra, au extensie, cu excepția singurei - o dată trăsăturile sale eterogene la un anumit moment al existenței se dovedesc a fi combinate într-un anumit complex inseparabil, care exprimă esența obiectului luat în considerare În acest sens, timpul este cea mai importantă dintre substanțe Cu toate acestea, această concluzie a jainilor nu conține nimic care să indice iraționalism sau un apel la modalități "suprarezonabile" de cunoaștere Substanțele extinse se numesc astikaya (adică "înzestrate cu un corp") -; ei, la rândul lor, sunt împărțiți în două tipuri: vii (jiva) și nevii (a-jiiva) Cele nemișcate (plantele) sunt înzestrate cu un singur simț - atingere, toate restul "substanțelor însuflețite" sunt împărțite în patru tipuri în funcție de "gradul de perfecțiune" Cele mai primitive dintre animale au atingere și gust (deoarece sunt capabile să consume hrană), majoritatea insectelor au atingere, gust și miros (biologia primitivă din acea perioadă neagă vederea, de exemplu, la furnici, deoarece părea imposibil să găsești un analog al ochiului în corpul lor), alte creaturi, în special albinele, au patru simțuri: au și vedere; animalele foarte dezvoltate sunt, de asemenea, înzestrate cu auz (o greșeală asociată și cu subdezvoltarea științelor naturale: conform oamenilor de știință indieni antici, doar păsările și mamiferele "aud") În ciuda naivității binecunoscute a clasificării de mai sus, ea se bazează pe încercări de a înțelege rațional cunoștințele despre natură și mărturisește încă o dată sfârșitul multe puncte de vedere ale autorilor Jain la concluziile științei din acea vreme De un interes considerabil este secțiunea dedicată "naturii neînsuflețite" (a-jiva) Este caracterizat în jainism prin patru indicatori: materia (pudgala), eterul (akasha), principiul mișcării (dharma) și principiul imobilității (a-dharma) Conceptul de "pudgala", folosit și de budiști (dar într-un sens complet diferit), este descifrat de autorii jainisti cu ajutorul etimologizării artificiale - cuvântul este descompus în două componente: "pood" - "a conecta" Dandekar RN The Vedic Man, Heidelberg, Dumont P -E Agnihotra Descrierea Agnihotra în ritualul vedic, Balt'imore, D um ezi G Zeii indo-europenilor, Paris, | Dumezil G L'ideologie tripartite des indoeuropeens, Bruxelles, Geldner K Rig-Veda tradus din sanscrită în germană, vol - , Cambridge, Mass , / G onda J Epitetele din Rgveda, 's-Gravenhage, Gonda J Loka-World and Heaven in the Veda, Amsterdam, | Gond a J Viziunea poeților vedici, Haga, Hauschild R Despre cei mai timpurii arieni din Orientul antic", Berlin, Henry V La magic dans l'Inde antique, Paris, Hillebrandt A Literatura rituală, sacrificii vedice și vrăji, Strassburg, Hillebrandt A Vedic Mythology, Vol III, Breslau, Karambelkar VW, The Atharvavedic Civilization, Nagpur, il Keit'h AB Religia și Filosofia Vedelor și Upanishadelor, voi I-II, Cambridge (Mass ), L ii ders H Varuna Gottingen, vol I - ' ; II - Macdonell AA Vedic Mythology, Strassburg, Macdonell AA A History of Sanskrit Literature, Londra, WOO Macdonell AA, Keith AB Vedic Index of Names and Subjects, voi, I-II, Varanasi, Oldenberg H Religia Vedelor, Berlin, Piggot S India preistorică până la J В C , Harmondsworth, Pischel R and Geldner KF Vedic Studies Bd I, Stuttgart, P otd а r KR, Sacrifice în Rigveda, Bambay, / Renou L Bibliographie vedique, Paris, J Renou L Destinul Vedelor în India, Delhi, Schayer L Structura viziunii magice asupra lumii conform textelor Atharva-Veda și Brahmana, Munchen, S tate G The Dravidian Element in Indian Culture, Londra, U Thieme P Mitra și Aryaman, New Haven, Epoca vedica, Londra, W hee er REM The Indus Civilization ("The Cambridge Hisfory of India", Supplementary Volume), Cambridge, * Wheeler REW Civilization of the Indus Valley and around, Londra, Capitolul II Brihadaranyaka Upanishad, trad A Ya Syrkina, M , Syrkin A Ya Some problems of studiing the Upanishads, M , "Upanishads", trad A Ya Syrkina, M , "Fulgi de zăpadă mici", пер А Я Brhad-Aranyaka-Upanișad, trad și adnotat de E Senart, Paris, Chăndogya-upaniișad, trad și adnotat de E Senart, Paris, The Chăndogya Upanișad de Swami Swahanda, Madras, Satapatha Brahmana, e*d de A Weber, Leipzig, Svetăsvatara upanișad Publ et trad alin A Silburn, Paris, Taittirîyăranyaka, cu comm a lui B Misra, ed de AM Sastri şi Rangăchârya, voi - , Mysore, - Chakravarti S Ch The Philosophy of the Upanishads, Calcutta, "The Thirteen Principal Upanishads", tradus din sanscrită de RE Hume, Oxford, Deussen P The Philosophy of the Upanishads, Leipzig, ІІІ Gough AE The Philosophy of the Upanishads and Ancient Indian Metaphysics, Londra, Oldenberg H Die Lehre der Upanishaden und die Anfănge des Buddhismus, Gottingen, Oldenberg H Die Literatur des alten Indiens, Stuttgart-Berlin, Radhakrishnan S The Philosophy of the Upanishads, Londra, Ranade ED A Constructive Survey of Upanishad Philosophy, Poona, Ruben W Die Philosopher der Upanishaden, Bem, Ruben W Uddălaka și Jăjnavalkya, Materialism și idealism, studii indiene Trecut și prezent", voi , Calcutta, Capitolul III Bopgard-Levin G M Mauryan India, M , Guseva N R Jainism, M , Arrian India, - În DI, , nr Страбон География, mai В аги а В М Filosofia indiană pre-budhistă, Calcutta, ' В asham AL History and Doctrines of the Ajîvikas, Londra, Dahlquist A Megasthenes and Indian Religion, Uppsala, Dutt S Early Monastic Buddhism, vol , Calcutta, - Glasenapp H Der Jainism, Berlin, Maj и mdar R Ch , The Classical Accounts of India, Mc Crindle JW India antică așa cum este descrisă în literatura clasică, Westminster, Mc Crindle JW, India antică descrisă de Megasthenes și Arrian, Londra, Глава IV Lenin V I Socialism and religion, - Complete works, vol Bongard-Levin G M India of the Mauryan era, M , "Dhammapada" Pe V N Toporova, Moscova, Minaev I P Budismul Cercetări și materiale, vol I, nr - , Sankt Petersburg, Oldenberg G Buddha Viața, învățătura și comunitatea sa, M , Pishel R Buddha, viața și învățătura lui, M , Rhys-David cu T V Eseu despre viața și învățăturile lui Gautama Buddha, Sankt Petersburg, "Anguttara-Nikâya" Ed de R Morris, pct - , Londra, - (PTS); "Anguttara-Nikâya", tradus de FL Woodward, voi - , Londra, - Scripturi budiste, tradus de E Conze Cărți Penguin, Baltimore, Dialogues of the Buddha, trad de TW Rhys-Davids, pf I-III, Londra - The Dlgha Nikâya ed de TW Rhys-Davids și JE Carpenter voi I-III, Londra, - "Jâtakas", etc de V Fausboll, voi - , Londra, - , "Jătaka or Stories of the Buddha's Former Births", trad de EB Cowell și alții, voi I-VI, Londra, "Majhîma Nikâya", ed de R Chalmers, voi I-II, Londra, ; "Further Dialogues of the Buddha", tradus din Pali of the Majjhîma Nikâya de R Chalmers, vol , Londra, "The Sutta-Nipăta", noua ed de D Andersen și H Smith, Londra, "The Sutta-Nipăta", tradus din Pali de V Fausboll, Oxford, (SBE X, ) "Întrebările regelui Milinda", tradus de TW Rhys-Davids, Oxford, - (SBE, XXXV-XXXVI) "Vinaya Pițaka", ed de H Oldenberg, Londra, - (PTS), "Vinaya Texts", tradus din Pali de TW Rhys-Davids și H Oldenberg pt I-III, Oxford, - (SBE XIII, XVII, XX) Epoca unității imperiale, Bombay, В areau A Les premiers conciles bouddhiques, Paris, В а reau A Recherches sur la biographie du Buddha dans les Sutrapițaka et les Vinayapițaka anciens, Paris, D utt S Early Monastic Buddhism, vol , Calcutta, - Frauwallner E Cel mai timpuriu Vinaya și începuturile literaturii budiste, Roma, Glasenapp H von Budismul: o religie non-teistă, H ard у E Der Buddhismus nach ălteren Pali-Werken dargestellt, Miinster, Keith A B Filosofia budistă în India și Ceylon, Oxford, Kern H Manual of Indian Buddhism, Benares, Lamotte E Histoire du bouddhisme indien, Lonvain, il Legea B Ch India așa cum este descrisă în textele timpurii ale budismului și jainismului, Londra, M a B Religia lui Buddha şi relaţia ei cu gândirea Upanisadic, Hoshiarpur, ' Narada Thera Buddha și învățăturile sale, Colombo, Pânde GC Studies in the Origins of Buddhism, Universitatea din Allahabad, Rhys-Davids TW Buddhist India, Calcutta, il W ag e N Society at the Time of the Buddha, New York, Warder AK Indian Buddhism, Delhi, War der AK On the Relationships between Early Buddhism and the other Contempotary Systems, - "Bulletifi of the School of Oriental [and Afri- can] Studies", Londra, , nr , Capitolul V Engels F Ludwig Feuerbach și sfârșitul filosofiei clasice germane, - K Marks, F Engels, Opere, ed , v Kostyuchenko V S Către o critică a vederilor nihiliste asupra naturii filozofiei indiene, - KSINA, ILVII, M , J , pp - "Mahabharata", Așgabat, - (I Două poezii din cartea a III-a, ; II Bhagavad Gita, ; III Episoade din Cărțile III, V, ( ; IV Bărbați și femei III, XIV, bărbați XI, XVII, XVIII, ; V Ziua Recunoștinței, ч - , p XII, ; VI ianuarie VII Revelion, ) "Bhagavadgîtă a tradus din sanscrită cu o explicație care eliberează forma sa originală, legendele și antichitățile sale", de R Garbe, Leipzig, "Bhagavadgita" cu Comentariul lui Sri Sankaracharya, tradus din sanscrită în engleză de A Mahadeva Sastri, Madras, "Bhagavad Gita cu Sanattsujatiya și Anugita", tradus de K Fr Telang , Oxford University Press , Bhagavadgita, traducere și note de S Radhakrishnan Londra, Bhagavadgita, tradus din sanscrită cu o introducere, un argument și un comentariu de WDP Hill, Oxford University Press, Bhagavadgita cu comentarii, Bombay, Bhișmaparvanul, pentru prima dată editat critic de S K- Belvalkar, Poona, The Gltâ with Commentaries, Bombay, Filosofia hindusă Bhagavadgita, traducere, cu note de John Davies, Londra, "Srîmadbhagavadgîtâ cu Sarvatobhadra", ed de TR Chintamani, Madras, H opkins EW Marea epopee a Indiei, caracterul și originea lui, New Haven, LamotteE Notes sur la Bhagavadgîtă, Paris, o R Der Sang des Herrn Erhabenen, die Bhagavadgita iibertragen und erlăutert, Stuttgart', o R Urgestalt der Bhagavadgîtă, Tiibingen, SchraderF O The Kashmir Recension of the Bhagavadgîtă, Stuttgart, Schrader FO Rezensionen der Bhagavadgîtă "Festschrift M Wintermitz", Leipzig, Upadhyaya KN Everly Buddhism and the Bhagavadgîtă, Delhi, Zaehner R C The Bhagavadgîtă with a Commentary based on Original Sources, Oxford, Capitolul VI Engels F Dialectica naturii, - K Marks, F Engels, Opere, ed , v Lenin V I Rezumatul cărții lui Hegel "Prelegeri despre istoria filosofiei", - Opere complete, vol Lenin V I Rezumatul cărții lui Hegel "Știința logicii", - Colecția completă, vol B o n g a r d - Levin G M Buddh despre moștenirea logică a lui F I Shcherbatsky, - Sat "Cultura indiană și budismul", M , , p - Vasiliev V P Budismul, dogmele sale, istoria și literatura, părțile I și III, Sankt Petersburg, Kutasova I M Comentariu la primul capitol al tratatului lui Nagarjuna "Mulamadhyamaka-karika", - KSINA, LVII, M , , p - Kutasova I M Philosophy of Nagarjuna, - în Sat Gândirea socio-politică și filosofică a Indiei, Moscova, , p ' - Ligman A D Contribuția lui F I Shcherbatsky la studiul filozofiei indiene, - în Sat "Cultura indiană și budismul", M , , p - Syrkin A Ya Lucrări ale lui F I Shcherbatsky și unele aspecte ale relației dintre hinduism și budism, - în Sat , "Cultura indiană și budism", M , , p - Toporov V N Madhyamiks și Eleatics: mai multe paralele, - în Sat "Cultura indiană și budismul", M , , pp I-G- Rozenberg O O Probleme ale filosofiei budiste Introducere în studiul budismului, partea a II-a, pg , ' Shcherbatskoy F I Teoria cunoașterii și a logicii conform învățăturilor budiștilor de mai târziu, părțile - , Sankt Petersburg, - Shcherbatskoy F I Învățătura filozofică a budismului (Prelegere, citită la deschiderea primei expoziții budiste din Sankt Petersburg, la august ), Pg Buddhist Mahâyana Texts, Oxford, (SBE, XLIV) Divyăvadana A Collection of Early Buddhist Legends, Cambridge, Lankăvatăra Sanskrit ed Nanjio și Kyoto, ; tradus de Suzuki, Londra, Madhyamakakărikâs, publ de La Vallee Poussin, St -Petersbourg, (Biblioteca Buddhica, IV) Belvalkar S , Ranade S History of Indian Philosophy, voi II, Poona, Filosofia Belvalkar SK Vedanta, Poona, В haduri S Studies in New-Vedic Metaphysics, Poona, Bhattacharyya G Studies in New-Vedic Theism, Calcutta, В ii h er G Despre sectele indiene ale jainilor, Viena, Dasgupta S В O istorie a filozofiei indiene, la fel II-III Cambridge, Das Gupta S Yoga ca filozofie și religie, Londra, Deo Sh Bh Istoria monahismului Jaina, Poona, ' Deussen P Outlines of Indian Philosophy, Berlin, Г О DeussenP Sistemul Vedelor, Chicago, Edgerton F The Beginnings of Indian Philosophy, Frauwallner E Istoria filozofiei indiene, volumele I-II, Salzburg, G arbe R The Samkhya Philosophy, Leipzig, G arbe R Săihkhya și Yoga, Strasbourg, Glasenapp HV Die Philosophie der Inder, Stuttgart, Guerinot A La Religion Djaina, Paris, Hir iy and nn and M Outlines of Indian Philosophy, Londra, ' Keith AB Indian Logic and Atomism, Oxford, Lacombe O Absolutul după Vedanta, Paris, Mishra Umesh Concepția materiei după Nyăya Vaiseșika, Allahabad, Oltramare P Istoria ideilor teosofice în India, voi I, Paris, ; voi II, Paris, Riepe D The Naturalistic Tradition in Indian Thought, Delhi, Rub și W History of Indian Philosophy, Berlin, Ruben W Die gesellschaftliche Entwicklung im alt'en Indien, III Die Entwicklung der Religion, Berlin, ; IV Die Entwicklung der Philo-Isophie, Berlin, Ruben W Materialismus in Leben des alten Indiens, "Acta Orientalia", voi , Ruben W , Studies in Ancient Indian Thought, Calcutta, Srinivasachari PN The Philosophy of Visistadvaita, Madras, U i H The Vaiseșika Philosophy, Varanasi, Woods HJ Yoga-System of Patanjali, Cambridge, Mass , Zimmer H Philosophie und Religion Indiens, Ziirich, Capitolul IX Volodarsky A I Sisteme de numerotare antice indiene, - în Sat "Cultura indiană și budismul", M , , p - Biruni Abuireihan, India Lucrări alese, vol II, Tașkent, Shcherbatskoy F I Realizări științifice ale Indiei antice, - "Lucrări alese ale filologilor rusi indolopi", M , , pp - "Ăryabhațîya" din Aryabhata Transl în engleză cu Note de W E Clark, University of Chicago Press, Brahmasphuțasiddhanta lui Brahmagupta Editat de Ram Swarup Sharma, vol , New Delhi, Brhatsamhita Editat cu traducere în engleză de V Subrahmanya Sastri și MR Bhat, vol , Bangalore, Caraka Samhita Editat cu limba engleză, hindi, Guzarati Translâtions, vol , Jamnagar, The Susruta Samhita, tradus în engleză de K Bhishagratna, vol , ed a -a, Chowkhamba Sanskrit Series, Varanasi, Q Altekar AS Education in Ancient India, (ed a treia), Benares, Bose DM (redactor-șef), Sen SN (editor), Subbarayappa В V (editor) O istorie concisă a științei în India, New Delhi, Colebrooke HT Algebră cu aritmetică și măsurători din sanscrita lui Brahmagupta și Bhascara, Londra, Dalta B și S ingh AN History of Hindu Mathematics, pct - , Lahore, - D a a B și Singh AN Istoria matematicii hinduse, H oern e AFR Studies in the Medicine of Ancient India , Oxford , F i iozat J Doctrina clasică a medicinei indiene, originile sale grecești paralele concise, Paris, F i iozat J The Sciences in Ancient India, Paris, Sf F irmin Medicina budistă și legendele Indiei, Paris, ' J aggi OP Istoria științei și tehnologiei în India: voce : Zorii tehnologiei indiene (perioada pre- și proto-istorică); voce : Dawn of Indian Science (perioada vedica și upanishadică), vol , Delhi, Joii у J Medicine, Strassburg, Mookerji RK Educația indiană antică: brahmanică și budistă, ed a -a Mukhopadhyaya GN History of Indian Medicine, vol , Calcutta, S an у a P К O poveste de medicină și farmacie în India, Calcutta, S ea B Științele pozitive ale hindușilor antici, Delhi, Ra în P și Gupta HN Caraka Samhitâ (un rezumat științific), New Delhi, R și P (ed,) History of Chemistry in Ancient and Medieval India, Calcutta, Thibaut G Indische Astronomie und Mathematik, Strassburg, Zimmer H R Hindu Medicine, Baltimore, Capitolul X Doivatur A Politica și politica lui Aristotel, M -L , K'echekyan S F Doctrina lui Aristotel despre stat și drept, M -L , "Arthashastra or the Science of Politics", M -L , V și sh a kha-d att a, Mudrarakshasa sau Rakshasa ring, trad V G Erman, M ~L , B a su P Politica indo-ariană, Londra, Ghoshal UN Studies in Indian History and Culture, Calcutta, Ghoshal UN A History of Indian Uolitical Ideas, Oxford, Kangle RP Kauśilīya Arthasastra voce I-III, Bombay, - Raychaudhuri HC Istoria politică a Indiei antice, ed a -a, Calcutta, S a stea Bh A Gândirea și instituțiile politice din India antică, Bom Bay, S harma R Sh Aspecte ale ideilor politice și instituțiilor din India antică, Delhi, ed , Trautmann Th R Kauśilya și Arthasastra, Leiden, СПИСОК ИЛЛЮТРАЦИЙ Рис \ Бог Варуна Рис Бог Пингала - fulg de nea Гуптский период Orez Vasistha ascetică Imagine medievală Fig- Locaşul pustnicului Sculptură secolul I î Hr e Orez Kapila cu elevii bharhut Orez Dumnezeu Surya Orez Bodhisattva Padmapani Ajanta Orez Buddha și Indra Nagarjunakonda Orez Buddha și călugării Ajanta Orez Bodhisattva Manjushri Muzeul din Nalanda Orez Cadru Orez - Templul hindus Mahabalipuram Orez Mama-avatar Muzeul Allahabad Orez Krishna cu nevestele Miniatură Orez Shiva și Arjuna Pushpagiri Orez Bull Nandin Mahabalipuram Orez Muzeul Ganesha din Gwaliur Orez Brahma Muzeul din Gwaliur Orez Trimurti Muzeul din Gwaliur Orez Trimurti Orez al -lea Înțeleptul Jaimini sculptura medievală timpurie Orez Zeița Saraswati Muzeul din Gwaliur Orez Străini în India Pictură în Ajanta Orez Laborator chimic Reconstrucţie Orez Guru și discipoli - Bharhut Orez În școala brahmană Ajanta Orez La lecție Konarak secolul al XIII-lea- Orez Scena din Jataka Orez Închinarea lui Buddha - Sculptură medievală ILUSTRAȚII Pic Pic Pic Pic Pic Pic Pic Pic Pic Orez m Orez Pic Pic Pic / Pic Orez Pic Pic Pic Pic Pic Pic Pic Pic Conţinut Introducere Capitolul I Capitolul II "Înțelepții și cercul profesorului" Capitolul III Șase predicatori "eretici" Capitolul IV "Tăcerea lui Buddha" Capitolul V "Cântecul Bhagavatei" Capitolul VI "Golul umplut" de Nagarjina Capitolul VII "Trei pași" ai lui Vishnu și ai dansului Shiva Capitolul VIII "Lampa tuturor științelor" Capitolul IX Copernicanii și Hipocrate din India antică Capitolul X Știința politicii Literatură pentru capitole CUPRINS Înțelepții și filozofii Indiei antice (câteva probleme ale patrimoniului cultural indian) Introducere к I "Noii cântăreți și acei vechi barzi" II "Discipolii își înconjoară guru" III Cei șase predicatori "eretici" IV "Tăcerea lui Buddha" V "Lay of Bhagavat" VI "Vidul plin" al lui Nagarjuna VII "Cele trei pasi" ale lui Vishnu și Shiva dansant VIII "Lumina științelor AII" IX Copernic și Hipocrate din India antică X Arta politicii Bibliografie Grigori Maksimovici Bongard-Lsvii Alexander Viktorovici Gerasimov ÎNȚEPȚII ȘI FILOZOFI INDIA ANTICĂ Câteva probleme ale patrimoniului cultural Aprobat pentru publicare de către Institutul de Studii Orientale al Academiei de Științe a URSS Editor L Sh Fridman Editor junior I V Bushueva Artist E L Erman Editor artistic I R Beskin Editor tehnic M V Pogoskina Coritor K N Dragunova Predat platoului /IX Semnat pentru publicare /X- A- Format U' / b Bum nr Pech l ', + , incl Conv p l Uch -ed l Tiraj exemplare Ed nr Zach Nr Pret rub k Redacția principală de literatură orientală a editurii "Nauka" Moscova, Centru, per armeană, Tipografia editurii Kommunar Tula, el este F Engelsa, / FILOSOF DREWNEY INDIA ' ' https://neculaifantanaru com/en/top-leadership html